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ସ୍ବାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନର ସ୍ବରଣ୍ଣ୍ରିମ କଥା ଓ ଗାଥା 


ଆଜିର ସୁବଣ୍ତ଼ ସକାଳ ଏ ଦେଶର ମାଟି ଓ 
ଆକାଶକୁ ମୃଦୁ କମ୍ପନରେ ସୂଚାଇ ଦିଏ ଏକ ଜନଗଣର 
ଦେଶ ଭାରତବର୍ଷର ସୁ ମନୋହର ଛବିଳ ପ୍ରତିଛବି । 
ମନୋରମ ଆବେଗ ଭରା ଏବଂ ଚିରନ୍ତନୀ ଅଧୀରତାର 
ସତ୍ୟ ଶିବ ସୁନ୍ଦର ଏ୍ୟକ୍ଯତାନରେ ଚିର ମହକିତ, ସୁଗନ୍ଧିତ 
ବୈଚିତ୍ର୍ୟମୟ, ବର୍ଣ୍ଣମୟ, ସୌରରଭମୟ ରୋମାଂଚର ଏଇ 
ସୁମଞ୍ଜୁଳ ମୁହୂର୍ତ ସତେ କେତେ ସମ୍ବେଦନା ଓ ସମ୍ଭାବନାରେ 
ଭରା । ସୁନୀଳ ଗଗନକୁ ଚୁମିବାର ସ୍ପର୍ଵଧାରେ ଉଲ୍ଲସିତ, 
ଉନ୍ଜମାଦିତ ତ୍ରିରଙ୍ଗା ଆଉ ଜାତୀୟ ସଙ୍ଗୀତର ମଧୁମୟ 
ଆବାହନ ଝଙ୍କାର ଏ ମାଟି ଓ ମଣିଷଙ୍କୁ ସଚେତନ କରେ 
ଯେ, ଏ ସେଇ ଭାରତବର୍ଷ ତ୍ୟାଗ, ଆତ୍ମବଳିଦାନ, ସଂଗ୍ରାମ 
ଓ ବୀରତ୍ଵ ଯାହାର ଇତିହାସ । ଭାରତ ମହାସାଗରର 
ତୀର ତରଙ୍ଗରେ ଅନେକ ବୀର ବୀରାଙ୍ଗନାଙ୍କ ଆ ତ୍ବୋତ୍ସର୍ଗର 
ସ୍ଵବର୍ଣ୍ଣିମ ଲହଡି ବହିଯାଇଛି, ସମୟ ଶଯ୍ୟାରେ ମୁକ୍ତି 
ସଂଗ୍ର।ମର ଆନ୍ଦେଁଳିତ ଇତିହ।ସ କେତେ ଥର 
କର ଲେଉଟାଇଲାଣି । ବିତିଗଲାଣି ଚଉମ୍ତରୀ ବର୍ଷ । 
ସ୍ଵାଧୀନତା ଦିବସର ବହୁ ଅକୁହା କଥା, ଗାଥା ଓ ବ୍ୟଥା 
ଆଜି ସ୍ମୃତି କୀର୍ଭିର ଭାରତୀ । 


ଏଇ ସେଇ ମାଟି । ଯେଉଁଠି ପେନ୍ଥା ପେନ୍ଥା 
ଦେଶପ୍ରେମ ଗୋଲାପ ହୋଇ ଫୁଟେ । ସେବା ମମତା 
ସୁଗନ୍ଧ ହୋଇ ଦିଗ ବିଦିଗ ଛୁଟେ । ଆଉ ସ୍ଵାଧୀନ ଜୀବନକୁ 
ବିମୁଗ୍‌ଧ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖିବାର ବୈଦ୍ୟୁତିକ ଆବେଗ 
ସଂଚାରିଯାଏ କାଳ ମହାକାଳ ସାମ୍ରାଜ୍ୟକୁ ଚିର ପୁଲକିତ 
କରି, ଶତାବ୍ଦୀ ଶତାବ୍ଦୀ ଧରି ଅନନ୍ତ ଅବିରାମ ଅନୁପମ 


ପ୍ରଫୁଲ୍ଲ କୁମାର ଦାସ 


ମନୋରମ ଦର୍ଶନରେ ବିଶ୍ବ ବସୁଧାକୁ ରଙ୍ଗ ବେରଙ୍ଗରେ 
ଆଲୋକିତ କରିଥୁବା ଏ ଦେଶ ମର୍ଭ୍ୟ୍ୟର ବୈକୁଣ୍ଠ ପାଲଟି 
ଯାଇଛି । “ବସୁଧୈବ କୁଟୁମ୍ବକମ୍‌” ସଂସ୍କୃତିର ସ୍ଵର 
ଶୁଣାଇଛି । ବିବିଧ ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି, ଭୌଗୋଳିକ ବ୍ୟାପ୍ତି 
ସତ୍ତେ ବି ବରଫାଚ୍ଛାଦିତ ହିମାଳୟର ତୁଙ୍କିମ ସ୍ପର୍ଧା, ସୁନୀଳ 
ଜଳରାଶି ବିଧୌତ କନ୍ୟାକୁମାରୀ, ଉତ୍ତାପିତ ମରୁପ୍ରାନ୍ତ, 
ଗାଙ୍ଗେୟ ସମତଳ ଯାଏଁ ଗୋଟିଏ ନାଁ। ଭାରତବର୍ଷ । ଏହା 
ହିଁ ବିବିଧତାର ଏକତ୍ବ ଓ ଭାବ ବିହ୍ବଳର ସୁଗମ 
ସାମସଙ୍ଗୀତ । ଯାହାର ମାଟି, ପାଣି, ପବନ, ଆକାଶ, 
ବତାସ, ନଭ, ବଣ ଓ ବନସ୍ବତିରେ ଭାରତୀୟତାର ଅମୃତ 
ସ୍ପନ୍ଦନ । 


ଭାରତୀୟ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ସବଵୁଜିମାରେ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବ 
ବିସ୍ମିତ । ସମୟର ସାହାଣୀ ବକ୍ଷରେ ମାନବ ପ୍ରେମର 
ବିଶ୍ଵସ୍ତ ଦସ୍ତାବିଜ୍‌ର ଅମର ସ୍ଵାକ୍ଷର ଏହାର ସମୃଦ୍ଧ ସଂସ୍କାତି 
ଯାହା ଦେବତାଙ୍କୁ ବି ବିମୋହିତ କରେ । ସିନ୍ଧୁ ସଭ୍ୟତାର 
ସ୍ଚ୍ୟତିହାସିକ ଦାମ୍ଭିକତା, ବୈଦିକ ବିତର୍କ , ଜୈନ - ବୌଦ୍ଧ 
ଧର୍ମର ଚିରନ୍ତନ ମୂଲ୍ୟବୋଧ କେବଳ ମାନବ ଇତିହାସର 
ପୃଷ୍ଠାରେ ନୁହେଁ, ଏ ଦେଶର ଜନଜୀବନରେ ଆଣିଦେଇଛି 
ଯୁଗେ ଯୁଗେ ଚିରନ୍ତନ ଆନନ୍ଦର ଅମୃତ ଅନୁଭବ । ଏ 
ମାଟି ଭାଷା, ଧର୍ମର ବିବିଧତା ବିଭେଦତାର କଥା କହେ 
ନାହିଁ ବରଂ ଭାରତୀୟ ଜନତାର ସଂକଳ୍ପ ଓ ସିଦ୍ଧି ସାଧନାର 
କଥା କହିଯାଏ । ଯାହା ନୃତ୍ୟ ¬ ସଂଗୀତ ¬ କଳା ¬ ସ୍ଥାପତ୍ୟର 
ରାଜପଥ ଦେଇ ସୁ-ଉଚ୍ଚ ପରମ୍ପରାରେ ବଦଳି ଯାଏ । 
ଯେଉଁ ପୂର୍ବଜଙ୍କ ଅନନ୍ତସ୍କ ତି - ସଂସ୍କୃତି - ସମୃଦି _ ଭାଷା ଜନନୀ 


ମା 9 ଓ ଓ ମାମା ( ୧ । 


ଅଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ @ © @ ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଜନ୍ମଭୂମିର ଜାତୀୟ ସମ୍ପୂ୍ରି । ଭାରତବର୍ଷ କେବଳ ସଂସ୍କୃତ 
ଓ ସଂସ୍କୃତିର ଦେଶ ନୁହେଁ , ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନ, ତ୍ୟାଗ, ବଳିଦାନର 
ଦେଶ । ବହୁଜନ ହିତାୟ, ବହୁଜନ ସୁଖାୟ,” ନୀତି 
ଆଦର୍ଶରେ ଏହାର ପାଣି ପବନ ପ୍ରକମ୍ପିତ । ଏ ଦେଶର 
ଆତ୍ମିକତା, ଆତିଥେୟତା, କଳା ଓ ତାରୁଣ୍ୟରେ ପ୍ରଜ୍ଞା ଓ 
ପରମ୍ପରାର - ସମନ୍ଵୟର ଗଙ୍ଗା ପ୍ରବାହିତ । ଯେଉଁଠି ଧାଡି 
ଧାଡି ହିରଣ୍ମନୟ ଏ୍ୟତିହ୍ୟର ବିପୁଳ ¬ ବିଶାଳ ରୋମାଂଚ । 
ଏ ଦେଶର ମହାନ୍‌ ବୀର ପୁରୁଷଙ୍କ ଶକ୍ତି, ସାହସର ସହ 
ଲଢି ଶହୀଦ ହୋଇଥିବା ମହାନ୍‌ ଦେଶ ପ୍ରେମୀମାନଙ୍କୁ ଆଜିର 
ଏହି ପବିତ୍ର ଅବସରରେ ଭକ୍ତିପୂତ ଶ୍ରଦ୍ଧାଞ୍ଜଳି ଅର୍ପଣ କରିବା 
ସମସ୍ତଙ୍କର ନୈତିକ କର୍ତବ୍ୟ । ବିଶେଷ କରି ମହାତ୍ମା 
ଗାନ୍ଧୀ, ପଣ୍ଡିତ ଜବାହରଲାଲ ନେହେରୁ, ସର୍ଦ୍ଦାର ବଲ୍ଲଭ 
ଭାଇ ପଟେଲ, ମୌଲାନା ଆଜାଦ, ସୁଭାଷ ଚନ୍ଦ୍ର ବୋଷ, 
ସରୋଜିନୀ ନାଇଡୁ, ଖୁଦିର।ମ, ଲକ୍ଷ୍ମଣ ନାୟକ, 
ଭଗତ ସଁଂ, ଉଦ୍ଦାମ ସଂ, ବକ୍ପି ଜଗବନ୍ଧୁ , ଜୟୀ ରାଜଗୁରୁ, 
ବୀର ସୁରେନ୍ଦ୍ର ସାଏ, ଉକ୍ରଳମଣି ପଣ୍ଡିତ ଗୋପବନ୍ଧୁ ଦାସ, 
ଡକ୍ଟର ହରେକୃଷ୍ଣ ମହତାବ, କଳିଙ୍ଗକେଶରୀ ବିଜୁ 
ପଟ୍ଟନାୟକ, କୁନ୍ତଳା କୁମାରୀ ସାବତ, ମାଳତୀ ଦେବୀ, 
ରମାଦେବୀ ପ୍ରଭୃତିଙ୍କ ବୀରତ୍ଵ କାହାଣୀ ଏ ମାଟିକୁ ମହନୀୟ 
କରିଛି । ସ୍ଵାଧୀନତା ସ୍ମୃତିର ସ୍ଵର୍ଣ୍ଣିମ କଥା ଓ ଗାଥା ଏକ 
ସ୍ଵର୍ଣ୍ଣିମ ଅଧ୍ୟାୟ ନୁହେଁ, ଗୋଟିଏ ସଶସ୍ତ୍ର ସଂଗ୍ରାମର ଏକ 
ସଂଘର୍ଷମୟ ଆୟ | ଏ ମାଟିର, ଏ ଜାତିର ତ୍ୟାଗ, ବୀରତ୍ସ 
ଓ ସ୍ବଦେଶ ପ୍ରୀତି ବିଶ୍ଵ ଇତିହାସକୁ ସମୃଦ୍ଧ କରିଛି । ଶେଷରେ 
ଇଂରେଜ ଶକ୍ତିକୁ ଦରିଆ ପାରି କରିବା ପାଇଁ “ଅହଁଂସା”ର 
ଅମୋଘ ଅସ୍ତ୍ର ପ୍ରୟୋଗ କରିବାକୁ ପଡିଥୁଲା । ସ୍ଵାଧୀନତା 
ସଂଗ୍ରାମର ଲେଲିହାନ ଶିଖାର ପଟାନ୍ତର ନାହିଁ । “ପାଇକ 
ବିଦ଼ୋହ” ର ଇତିହାସ ଆଜି ବି ସଜୀବ । ଯେଉଁ ଜାତିର 
ଶତ ସିଂହର ବଳ, ମନରେ ପ୍ରଜ୍ବଳିତ ଶିଖା, ଯିଏ ଶତ୍ରୁ 
ପାଖରେ ହାରିବା ଶିଖିନି, ସର୍ବଦା ଦେଖିଛି ବଂଚିବାର 
ବାଟ । ଜନ୍ମମାଟି ଓଡିଶା ପାଇଁ ସ୍ଵପ୍ନ ବିଭୋର ଦେଶ ପ୍ରେମୀ 
ଓଡିଆ କବି ନିଜର ଶାଣିତ ଲେଖନୀ ମୁନରେ ଅଗ୍ନି ବର୍ଷୀ 
ସ୍ରୋତସ୍ଵିନୀ ସୃଷ୍ଟି କରି “ଦଗ୍ଧ ହେଉ ଦେହ ଭସ୍ମ ହେଉ 
ଘର ସ୍ଵରାଜ୍ୟ ସାଧନେ କେବେ ହେଁ ନ ଡର”? କହୁଥୁଲେ । 


ବୈପ୍ଳବିକ ଚିନ୍ତାଧାରା ଓ ଦେଶପ୍ରେମର ଶ୍ରୀଧାରାକୁ ନେଇ 
ରଣ ଦୁନ୍ଦୁଭି (ବନ୍ଦେ ଉକ୍ଳ ଜନନୀ? ସଙ୍ଗୀତ ସ୍ଵାଧୀନତା 
ସ୍ମୃତିର ସାଏରୀ ପାଲଟିଥୁଲା । ମୋ ଭାଇଟି ଥୁଲା ଖାଣ୍ଟି 
ଓଡିଆ, ମଣୁଥୁଲା ସେ ରଣଭୂଇଁକୁ ପିଲାଙ୍କ ଖେଳ ପଡିଆ 
ଏବଂ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆମ ମୂଳମନ୍ତ୍ର ଜୀବନର ଧର୍ମ ଗଣତନ୍ତ୍ର 
ଆମେ ଭାରତୀୟ ଏକତନ୍ତ୍ର, ଇଏ ଥୁଲା ଭାରତବର୍ଷର 
ଇତିହାସ । 


ଆମେ ମା ତୃଭୂମି ପାଇଁ ଲଢିପାରୁ, ଶତ୍ରୁକୁ ଦେଶରୁ 
ତଡିପାରୁ ଓ ଟୋପାଏ ରକତ ଥୁବା ଯାଏଁ ଆମେ ସ୍ଵାଧୀନତା 
ରକ୍ଷା କରିପାରୁ । ବିପୁଳ ବିପ୍ଳବର ବ୍ୟାପ୍ତି ଓ ଶାଣିତ 
ଶବ୍ଦର ଝଙ୍କାରର ଦୀପ୍ତି ରେ ଆମେ ବାଣ୍ଟିପାରୁ ହର୍ଷ, ଉଲ୍ଲାସ 
ଏବଂ ସମ୍ଭାବନା, ସଦୂ ଭାବନା ଓ ସମଭାବନାର ନୂଆ 
ବର୍ଷ । ଏ ମାଟିର କାଳଜୟୀ କୃତି, କୀଉି, ସୁତିର କୋଣାର୍କ, 
ଯାହାର ପାଣି ପବନରେ ପାରିଜାତ ବାସ୍ନାର ମହକ । 
ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ନୀତି ଆଦର୍ଶକୁ ପାଥେୟ କରି ଆମକୁ ବିକାଶର 
ଜାଜ୍ଜଲ୍ୟମାନ ଗିରିଶୃଙ୍ଗ ଆରୋହଣ କରିବାକୁ ହେବ । 
ସଂକଳ୍ପବଦ୍ଧ ସମର୍ପିତ ସକାରାତ୍ମକ ମନରେ ଦେଶ ପାଇଁ 
କାମ କରିବାକୁ ପଡିବ । ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମୀମାନଙ୍କ ଅଜସ୍ର 
ପ୍ରେରଣାର ଅଗ୍ନିକଣିକା ଆଜିର ପବିତ୍ର ଦିବସରେ ଅସୀମ 
ଶକ୍ତି ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧାର ସମ୍ପଦ ହେବ । ଓଡିଶାର ବରପୁତ୍ର ଉକ୍କଳମଣି 
ଗୋପବନ୍ଧୁ ଦାସ “ବନ୍ଦୀର ଆମ୍ବକଥା””ରେ ପ୍ରକାଶ 
କରିଥୁଲେ, “` କାରାବାସକୁ ପବିତ୍ର ପ୍ରଭାସ”” ଓ ଅହିଂସା 
ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ଶାନ୍ତି ସମର ବୋଲି, ଯାହାର ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ସାନ୍ଦ୍ର 
ସରଳ ଶୈଳୀ ଭାରତବର୍ଷକୁ ଦେଶ ଓ ଦଶ ନିମନ୍ତେ 
ଆତ୍ମୋତ୍ସର୍ଗରେ ପରିଣତ କରିଥୁଲା । ଫଳରେ ସେହି 
ଏତିହ୍ୟ ଓ ଏତିହାସିକ ବାଣୀ ଭାରତର ଶସ୍ୟ ଶ୍ୟାମଳା 
ମାଟିରେ ନୂତନ ସମ୍ଭାବନାମୟ ପୃଥୁବୀର ପରି କଳ୍ପନା 
କରିଥୁଲା ଓ ତାଙ୍କ ଭାଷାରେ ପରାଧୀନତା ଏକ ଅପମାନ 
ଓ ବୁନିୟାଦି ବିପନ୍ନ ପୀଡା । 


ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଆହ୍ବାନରେ ଦାଣ୍ଡିଯାତ୍ର। ଭାର ତୀୟ 
ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମର ସ୍ଵର୍ଣ୍ରିମ ମୁହୂର୍ତ । ଅହିଂସା ଓ ସତ୍ୟର 
ଶାଣିତ ଅସ୍ତ୍ରରେ ବ୍ରିଟିଶ ସରକାର ବିରୋଧରେ ଦୁର୍ବାର 


( ୨) ୮୮ ଓ 9 ୭ ନ 


ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ® ® ଆଗଷ୍ଟ - ୨୦୨୧ 


ସଂଗ୍ରାମ ଯାହା ଭିନ୍ନ ଏକ ଲଢେଇର ନୂଆ ଆୟ । ଏହା 
ଏଭଳି ଏକ ଯାତ୍ରା ଯାହା ଭାରତୀୟ ଇତିହାସରେ 
ପରିବର୍ତନର ନୂଆ ଫର୍ଦ୍ଦ ଯୋଡିଲା । ବ୍ରିଟିଶ ସାମ୍ରାଜ୍ୟର 
ପତନ ହେଲା । ସତ୍ୟ, ଅହିଂସା ଯେଉଁଠି, ବିଜୟ ସେଇଠି | 
ରକ୍ତ ଝରୁଥୁଲା ପ୍ରତିବାଦ ନ ଥୁଲା । ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଶାନ୍ତି ଓ 
ଅହିଁଂସାରେ ଭିନ୍ନ ଏକ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଦେଖିଲା ସାରା ଦୁନିଆ । 
ମାର୍ଟିନ୍‌ ଲୁଥରଙ୍କୁ ପ୍ରଭାବିତ କଲା ବାପୁଙ୍କ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ । 
୨୦୨୨ ରେ ଦେଶ ପୂରଣ କରିବ ସ୍ଵାଧୀନତାର ଗୌରବମୟ 
ହୀରକ ଜୟନ୍ତୀ । ସ୍ବାଧୀନତାର ଅମୃତ ମହୋସ୍ବ, 
ସାବରମତୀ ଆଶ୍ରମରୁ ଆରମ୍ଭ ହେଉଛି । ସ୍ବାଧୀନତା 
ସଂଗ୍ରାମର ସ୍ଵର୍ଣ୍ଣିମ କାହାଣୀକୁ ବିଶ୍ବର କୋଣଅନୁକୋଣରେ 
ପହଞ୍ଚାଇବାକୁ ବ୍ଲପ୍ରିଣ୍ଟ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଛି । ଂଭାରତଛାଡ 
ଆନ୍ଦୋଳନ” ର ଅଭୁଲା ସ୍ମୃତିକୁ ଏହି ଭବ୍ୟ ମହୋସୁବ 
ସତେଜ କରିବ ଓ ଦେଶ ପାଇଁ ଜୀବନ ଉସ୍‌ର୍ଗ କରିଥୁବା 
ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ସ୍ମୃତି ମଧ୍ଯ ପୁଣିଥରେ ଉଜାଗର ହେବା ସଙ୍ଗେ 
ସଙ୍ଗେ ବିଶ୍ବ ଦେଖିବ ଭାରତର ଆତମ୍ମବଳିଦାନର ହରିଣ୍ନୟ 
ରୋମାଂଚଭରା ଇତିହାସ । ବିଶ୍ବ ବିସ୍ମୟ ମନ୍ତ୍ରଦୂଷ୍ଟା ତଥା 
ସ୍ରଷ୍ଟା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ “ସ୍ବପ୍ନର ଭାରତ” ନିର୍ମାଣ ପାଇଁ ଭାରତ 
ସରକାର ଏତିହାସିକ ପ୍ରସ୍ଥୁତି ଆରମ୍ଭ କରିଛନ୍ତି । ବିଶ୍ଵ 
ଇତିହାସର ଗର୍ଭାନୁଶୀଳନ କଲେ ଭାରତୀୟ ସ୍ଵାଧୀନତା 
ଆନ୍ଦୋଳନର ଇତିହାସ ସାହିତ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର ରାଜନୈତିକ 
ମୌସୁମୀକୁ ବାର ବାର ଚୁମିବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରେ । 


୧୯୪୭ ମସିହା ଅଗଷ୍ଟ ୧୫ ତାରିଖ ଦେଶ 
ସ୍ଵାଧୀନତାର ସୂର୍ଯ୍ୟ ଦେଖିଲା । ଜନତାଙ୍କର ସ୍ନାୟୁ ସହରରେ 
ସ୍ଵାଧୀନ ଭାଷାର ଗୋଲାପ ଫୁଟିଲା । ସୃଷ୍ଟି ହେଲା ପ୍ରଜାତନ୍ତ୍ର 
ଲାସ୍ୟର ସୁରଭି, ହସିଲା ଚନ୍ଦ୍ରର ବିଭୂତି, ଗାଇଲା ଲିପି 
କୋଣାର୍କର ସ୍ମୃତି ଅନୁଭୂତି । ଭାରତୀୟ ମୁକ୍ତି ଆନ୍ଦୋଳନରେ 
ଓଡିଶା ଓ ଓଡିଆମାନଙ୍କ ଅବଦାନ ଇତିହାସର ଅମୂଲ୍ୟ 
ପ୍ରାଣବାୟୁ । ତାହା ଆଜି ବି ମନେ ପଡିଲେ ସେହି 
ଏତିହାସିକ ମୁହୁର୍ତର ରୋମାଂଚିତ ଅବଧ୍‌ର ଇତିହାସ, 
ଲୋମ ଟାଙ୍କୁରି ଉଠେ । ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନର ବହୁ 
ଅନାଲୋଚିତ କଥା ଓ ଗାଥା ଲୋକଲୋଚନକୁ ଆସିପାରି 
ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ ଭବିଷ୍ୟତରେ ଇତିହାସ ତା'ର ବକ୍ଷରେ ନିଶ୍ଚୟ 


ଧାରଣ କରିବ । ଯାହାର ସ୍ବିଗ୍‌ଧ ମଧୁର ରୂପାୟନ ଏ 
ଦେଶର ମାଟି ପାଣି ପବନକୁ ମହନୀୟ କରି ଗଢି 
ତୋଳିବାରେ ସମର୍ଥ ହେବ । ସେଇ ସ୍ଵାଧୀନତା ସୌଧର 
ସୌନ୍ଦଯ୍ୟ ଆଜି ନିରବ ଶବ୍ଦର କୁହୁକ କାନ୍‌ଭାସରେ ଅପୂର୍ବ 
ଚିତ୍ରାୟନ । ଯାହାର ନିବିଡ ସ୍ପର୍ଶରେ ନାରୀ ଓ ନ୍ତ ପରି 
ଉଛ୍ଥୁଳି ଯିବାର ତରଳ ଆବେଗ ମାଟି ପାଣି ପବନକୁ 
ବିମୁଗ୍ଧ କରୁଛି । ଏହି ମୁକ୍ତି ସଂଗ୍ରାମକୁ ଓଡିଶାର ଜାତୀୟବାଦୀ 
କବି, ଲେଖକ, ସାହିର୍ତ୍ୟକ ଓ ସ୍ତଷ୍ଟାମାନଙ୍କର ତ୍ଯାଗ, 
ବଳିଦାନ ଓ ଆତ୍ମୋତ୍ସର୍ଗର କାହାଣୀ ଏବଂ କଲମ ରୂପକ 
ଅସ୍ତ୍ର ଇତିହାସର ମୂକସାକ୍ଷୀ । ତାଙ୍କୁ ଯେତେ ପ୍ରଶଂସା 
କଲେ ବି କମ୍‌ ହୋଇଯିବ । ସଂଗ୍ରାମୀ କବି ବୀରକିଶୋର 
ଦାସଙ୍କ ଭାଷାରେ - 


“ସାଜିଲେ ପିଲାଏ ବାନର ସେନା 
ବାହାରିଲେ ଧରି ତ୍ରିରଙ୍ଗା ବାନା 
ଖାଇଲେ ଗୋଇଠା ବେତ ପ୍ରହାର 
ଦେଖିଲେ ସହିବ ଛାତି କାହାର 
ଗୋରା ସରକାର ବନ୍ଧୁକ ଗୁଳି 
କବିତା ଶକତି ତା ଠାରୁ ବଳି ।”” 


ସେ ଦିନର ସେ ଇତିହାସ ଆଜିର ଏ କାହାଣୀ । 
ଆଉ ମାତ୍ର ଏକ ବର୍ଷ ପରେ ଦେଶ ପାଳନ କରିବାକୁ 
ଯାଉଛି ସ୍ବାଧୀନତାର ଅମୃତ ଉସ୍‌ବ । ସ୍ବାଧୀନତା 
ଆନ୍ଦୋଳନର ସୁରଭିତ ଶତାୟୁ ସ୍ମୃତିର ମନ୍ଦ ମଧୁର ମୃଦୁ 
ସ୍ମାରକୀ ଆଜି ଭାରତର ଗଗନ ପବନରେ ମୁଖରିତ । 
ସୁଦୂର ଅତୀତର ସ୍ଵର୍ଣ୍ତାଭ ଦିନଗୁଡିକର ଚିର ଅଭୁଲା କଥା 
ଓ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଓଡିଶା ଆଗମନର ଶହେ ବର୍ଷରୁ ଉର୍ତ୍ଧ 
ବିତିଯାଇଥୁଲେ ବି ମହାମ୍ବା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଭାଷାରେ ଓଡିଶା 
ଥୁଲା ତାଙ୍କ ପାଇଁ ତୀର୍ଥକ୍ଷେତ୍ର ଏବଂ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଚିନ୍ତନ ଓ 
ଦର୍ଶନର ପ୍ରୟୋଗଶାଳା । ଆଧୁନିକ ଏକ୍ୟବଦ୍ଧ ଭାରତ 
ଗଠନରେ ଯେଉଁମାନଙ୍କର ଅବଦାନକୁ ଇତିହାସ ସ୍ମରଣ 
କରୁଛି । କବି ବଂଶୀଧର ସେଠୀଙ୍କ ଭାଷାରେ - 


ମା ® % ଓ ମନା” ( ¬ ) 


ଅଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ @©@ © @ ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ବହୁ ପୁଣ୍ୟ ବଳେ ଆମ ଦେଶ କୋଳେ 
ଜନ୍ମରିଥ୍‌ଲେ ବହୁ ବୀର 
ତାଙ୍କ ଆଦରଶ ପାଇଁ ଆମ ଦେଶ 
ଟେକି ଚାଲୁଛି ଶିର”” । 

ସେମାନଙ୍କ ସାନିଧ୍ଯରେ ମନ୍ତ୍ରମୁଗ୍ଧ ହୋଇ ପଡିଥୁବା 
ଏ ମାଟି ଅଦ୍ୟାବଧ୍‌ ଅତୀତର ଏ ସ୍ମୃତିକୁ ରୋମଂଥନ କରି 
ପୁଲକିତ ହେଉଛି । ଗଣତନ୍ତ୍ର ଦେଶର ସ୍ବାଧୀନତା ହିଁ 
ଅମ୍ଳଜାନ ଓ ଦେଶବାସୀଙ୍କ ସାହସ । ଦୀର୍ଘ ୭୪ ବର୍ଷ 
ମଧ୍ଯରେ ଏ ଦେଶ ଶିକ୍ଷା, ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ ଗମନ।ଗମନ, 
ପାନୀୟଜଳ, ଭାଷା, ସାହିତ୍ଯ, ବିଜ୍ଞାନ, କାରିଗରୀ, 
ଏତିହ୍ୟ, ସ୍ଥାପତ୍ଯଃ ସଂସ୍କୃତି, କଳା ଓ ପ୍ରତିରକ୍ଷା ପ୍ରଭୃତି 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଦେଶ ଅଗ୍ରଗତି କରିପାରିଛି । ବିକାଶଶୀଳ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏ ଦେଶ ବିଶ୍ବରେ ଏକ ସଶକ୍ତ, ସମୃଦ୍ଧ, 
ଆମ୍ମନିର୍ଭର, ସ୍ବାଭିମାନ ଭାରତ ନିର୍ମାଣ କରିପାରିଛି । 
ଫଳରେ ଏ ଲମ୍ବା ଇତିହାସର ଫର୍ଦ୍ଦ ଅତିକ୍ରମ କରି ଆମ 
ଦେଶ ୨୦୨୨ରେ ସ୍ବାଧୀନତାର ଅମୃତ ଉସ୍‌ବ ପାଳନ 
କରିବା ପାଇଁ ନୀଳ ନକ୍ସା ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଛି । ନିଯୁକ୍ତି କ୍ଷେତ୍ରକୁ 
ଅଗ୍ରାଧ୍ୂକାର ଦେଇ ଭାରତର ୭୫ତମ ସ୍ଵାଧୀନତା ଦିବସ 


ପାଳନ କଲେ ଆମେ ରାନ୍ଧୀଙ୍କ ସ୍ବପ୍ନର ଭାରତ ତିଆରି 
କରିପାରିବା । କ୍ଷମତା ଓ କଉଁବ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ସମନ୍ଵୟ ରଖିଲେ 
ଏହା ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିବ । 


ଓଡ଼ିଶାର ଅସ୍ମିତା କଥା ଯଦି ସ୍ମରଣ କରାଯାଏ, 
ତେବେ ମନରେ ସ୍ଵତଃ ଗର୍ବ ଆସେ । ଶିଳ୍ପ କଳାରେ ନୈପୁଣ୍ୟ 
ଏହି ଜାତିର ପ୍ରମାଣ ହେଉଛି ବିଶ୍ଵ ବିସ୍ମୟ କୋଣାର୍କ ଓ 
ଶ୍ରୀମନ୍ଦିର ପରି ଓଡିଶାର ବହୁ ଭାବରେ ଥୁବା ଅପରୂପ 
ମନ୍ଦିର ସବୁ ସମୃଦ୍ଧ ବାଣିଜ୍ୟର ନିଦର୍ଶନ ହୋଇଛି, ଆମ 
ସାଧବମାନଙ୍କର ନୌବାଣିଜ୍ୟର ସମୃଦ୍ଧ ସୁଦୀର୍ଘ ଇତିହାସ । 
ସେହିପରି ପାଇକମାନଙ୍କର ଯୁଦ୍ଧବିଦ୍ଯ। ଅ।ମ 
ଓଡିଆମାନଙ୍କର ଶୌର୍ଯ୍ୟର ବୀର୍ଯ୍ୟର ସାକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କରେ । 
ପଥର ଗାତ୍ରରୁ ପୋଥୁର ପୃଷ୍ଠା ନେଇ ଆଧୁନିକ ପୁସ୍ତକ 
ଯାଏଁ ଆମ ସାହିତ୍ୟର ଦୀର୍ଘଯାତ୍ରା ମଧ୍ଯ ଆମ ଗୌରବର 
ଗୀତ ଗାଏ । 


ସମ୍ପାଦକ, ଗୋପବନ୍ଧୁ ସାହିତ୍ୟ ସଂସଦ 
ଚାନ୍ଦବାଲି, ଜିଲ୍ଲା- ଭଦକ 


ଏ. ଏ. ଏ. 
*୬୭ +୫୬ ₹୧୭୫୭ 


( ୪) ୮୮ ଓ 9 ୭ ନ 


ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ® ® ଆଗଷ୍ଟ - ୨୦୨୧ 


ଅଗଷ୍ଟ ବିପ୍ଳବ ଓ ଓଡ଼ିଶା 


ଭାରତର ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମ ଇତିହାସରେ ଅଗଷ୍ଟ 
ମାସର ଭୂମିକା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ । ବହୁ ତର୍କ ବିତର୍କ 
ପରେ ୧୯୪୨ ମସିହା ଅଗଷ୍ଟ ୯ ତାରିଖ ଦିନ “କର ବା 
ମର” ଧ୍ଵନି ସହ “ଭାରତ ଛାଡ” ଆନ୍ଦୋଳନ ଆରମ୍ଭ 
ହେଲା, ଯାହାକି ଥୁଲା ଇଂରେଜ ସରକାର ବିରୁଦ୍ଧରେ 
ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟାୟର ଗଣ ଆନ୍ଦୋଳନ । ଚାଷୀ, ମୂଲିଆ, 
ଶ୍ରମିକ, ଅବହେଳିତ ଜାତି ଓ ଜନଜାତି, ଛାତ୍ରଗୋଷ୍ଠୀଠାରୁ 
ଆରମ୍ଭ କରି ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତେ ଏହି ନିର୍ଣ୍ଣାୟକ 
ଲଢେଇରେ ନିଜକୁ ସାମିଲ କଲେ । ଦେଶବ୍ୟାପୀ ଏହି 
ଗଣ ଆନ୍ଦୋଳନ ଏପରି ଆକାର ଧାରଣ କଲା ଯାହା 
ଫଳରେ ଗୋରା ସରକାର ଦେଶ ଛାଡ଼ି ଚାଲିଯିବାକୁ 
ଏକପ୍ରକାର ବାଧ୍ଯ ହେଲେ । ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନ ଡକରା 
ପଛରେ କିଛି ଅନ୍ତର୍ନିହିତ କାରଣ ଥୁଲା । ପ୍ରଥମତଃ 
ପ୍ରାଦେଶିକ କଂଗ୍ରେସ ମନ୍ତ୍ରିମଣ୍ଡଳଗୁଡିକର ବିନା ପରାମର୍ଶରେ 
ବ୍ରିଟିଶ ସରକାର ଭାରତକୁ ଯୁଦ୍ଧ ମୁହଁକୁ ଠେଲି ଦେଇଥୁଲେ । 
ଦ୍ଵିତୀୟତଃ ବିଶ୍ବଵଯୁଦ୍ଧରେ ଦେଶର ସହଯୋଗ ପାଇଁ ବ୍ରିଟିଶ 
ସରକାର ଯେଉଁ କ୍ରିପ୍‌ସ ମିଶନ ଭାରତକୁ ପଠାଇଥୁଲେ, 
ସେଥ୍‌ରେ କୌଣସି ଆଖିଦୃଶିଆ ପ୍ରଭାବ ନଥୁଲା । ଭାରତ 
ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇଁ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି ଦେବାରେ ମିଶନ ଅସମର୍ଥ 
ଥିଲା । ୧୯୪୨ ଅପ୍ରେଲ ୨୨ ତାରିଖରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ବ୍ରିଟିଶ 
ସରକାରଙ୍କୁ ଏକ ଚରମପତ୍ର ଲେଖି ଇଂରେଜମାନଙ୍କୁ ଦେଶ 
ଛାଡ଼ି ଚାଲିଯିବା ପାଇଁ ପରାମର୍ଶ ଦେଲେ । ମାତ୍ର ତତ୍କାଳୀନ 
ବ୍ରିଟିଶ ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ ଉଇନଷ୍ଟନ ଚଟ୍ଚ୍ଚିଲ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ପତ୍ରାଳାପ 
ଓ ନିବେଦନକୁ କର୍ଣ୍ଣପାତ କରିନଥୁଲେ । ଧୈର୍ଯ୍ୟର ଗୋଟିଏ 


ଜୟନ୍ତ କୁମାର ଦାସ 


ସୀମା ଥାଏ । ଏଇଥୁରୁ ଅଙ୍କୁରୋଦୂଗମ ହୋଇଥିଲା ଅଗଷ୍ଟ 
ବିପ୍ଲବ ବା ଭାରତଛାଡ଼ ଆନ୍ଦୋଳନ । ଜୁଲାଇ ୧୪ ତାରିଖ 
ଧ୍ାର୍ଧାଧାରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ କଂଗ୍ରେସ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କମିଟି 
ବୈଠକରେ ଭାରତ ଛାଡ଼ ଆନ୍ଦୋଳନ ପ୍ରସ୍ତାବ ଆଗତ 
ହେଲା ଏବଂ ୧୯୪୨ ଅଗଷ୍ଟ ୮ ତାରିଖ ଦିନ ବମ୍ବେରେ 
ଅନୁଷ୍ଠିତ ନିଖିଳ ଭାରତ କଂଗ୍ରେସ କମିଟି ବୈଠକରେ ଏହି 
ନିଷ୍ପଭିକୁ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିବା ପାଇଁ ସହମତ ପ୍ରକାଶ 
ପାଇଲା । ଯୋଜନାବଦ୍ଧ ଅଗଷ୍ଟ ବିପ୍ଳବର ପ୍ରମ୍ଫୁତି ବୈଠକର 
ଆଭାସ ପାଇ ଗୋରା ସରକାର ଅତ୍ୟନ୍ତ ବିଚଳିତ 
ହୋଇପଡିଲେ ଓ କିଂକର୍ତବ୍ୟବିମୂଢ ହୋଇ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ 
ସମେତ ଅବୁଲ କାଲାମ ଆଜାଦ୍‌, ଜବାହରଲାଲ ନେହେରୁ, 
ସର୍ଦ୍ଦାର ବଲୁଭଭାଇ ପଟେଲ ପ୍ରମୁଖ ତୁଙ୍ଗ ନେତାମାନଙ୍କୁ 
ଗିରଫ କଲେ । କଂଗ୍ରେସକୁ ନିଷିଦ୍ଧ ଘୋଷଣା କରାଗଲା । 
ବ୍ରିଟିଶ ସରକାରଙ୍କ ଏହି ଏକଚାଟିଆ ମନୋମୁଖୀ ନିଷ୍ପତ୍ତିକୁ 
ଜନସାଧାରଣ ହଜମ କରିବା କଷ୍ଟସାଧ୍ଯ ହୋଇପଡ଼ିଲା । 
ଚାରିଆଡେ ଆନ୍ଦୋଳନର ଅୟମାରମ୍ଭ ହେଲା ଓ କ୍ରମଶଃ 
କିଛି ସ୍ଥାନରେ ଏହା ଉଗ୍ରରୂପ ଧାରଣ କଲା । ଆଗଧାଡିର 
ନେତାଙ୍କ ଗିରଫଦାରି ପରେ ଏକପ୍ରକାର ନେତାଶୂନ୍ଯ 
ହୋଇପଡ଼ିଥୁବା ହଜାର ହଜାର ସଂଖ୍ୟାରେ ଲୋକ ଏହି 
ଆନ୍ଦୋଳନରେ ସ୍ଵତଃପ୍ରବୃତ୍ତ ଭାବେ ସାମିଲ ହେଲେ । 
ଅନେକ ଜାଗାରେ ପୋଡାଜଳା ଚାଲିବା ସହ ପରିସ୍ଥିତି 
ଅଣାୟତ୍ତ ହୋଇପଡିଲା ବିଶେଷକରି ଉତ୍ତରପ୍ରଦେଶ, 
ବିହାର, ମହାରାଷ୍ଟ, ମଧରପ୍ରଦେଶ ଓ ବଙ୍ଗଦେଶରେ | ଗୋରା 
ସରକାର ଆଖିରେ ଧୂଳି ଦେଇ ଜୟପ୍ରକାଶ ନାରାୟଣ, 


ମା ® ଓ ଓ ମନା” ( ୫ )। 


ଅଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ ୭© © @ ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଅଚ୍ୟୁତ ପଟ୍ଟବର୍ଦନ ରାମମୋହନ ଲୋହିଆ ଓ ଅରୁଣା 
ଆସଫ ଅଲ୍ଲୀ ପ୍ରମୁଖ ଗୋପନରେ ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନ 
ପରିଚାଳନା କଲେ । ଶେଷରେ ବ୍ରିଟିଶ ସୈନ୍ଯବାହିନୀରେ 
କାର୍ଯ୍ୟରତ ଭାରତୀୟ ସୈନିକମାନେ ଇଂରେଜ ସରକାର 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ଯୁଦ୍ଧଂ ଦେହି ଡାକରା ଦେଲେ । 


ଏହି ଅଗଷ୍ଟ ବିପ୍ଳବର ପ୍ରଭାବ ଓଡ଼ିଶାର ଚାରିଆଡେ 
ଦେଖିବାକୁ ମିଳିଲା । ଅଗଷ୍ଟ ୮ ତାରିଖ ଦିନ ବମ୍ବେଠାରେ 
ଅନୁଷ୍ଠିତ ନିଖିଳ ଭାରତ କଂଗ୍ରେସ କମିଟି ବୈଠକରେ 
ହରେକୃଷ୍ଣ ମହତାବ, ମାଳତୀ ଚୌଧୁରୀ, ସୁରେନ୍ଦ୍ର ଦ୍ବିବେଦୀ, 
ପ୍ରହ୍ଲାଦ ରାୟ ଲାଠ ଓ ଲକ୍ଷ୍ମୀନାରାୟଣ ମିଶ୍ର ପ୍ରମୁଖ ଯୋଗ 
ଦେଇଥୁଲେ । ଅଗଷ୍ଟ ୯ ତାରିଖ ଦିନ ଗୋ ପବନ୍ଧୁ ଚୌଧୁରୀ 
ନବକୃଷ୍ଣ ଚୌଧୁରୀ, ହରେକୃଷ୍ଣ ମହତାବ, ଭାଗୀରଥୁ 
ମହାପାତ୍ର, ବିଶ୍ବନାଥ ଦାସ, ନିତ୍ଯାନନ୍ଦ କାନୁନ ଗୋ, 
ରାଜକୃଷ୍ଣ ବୋଷ, ପ୍ରାଣକୃଷ୍ଣ ପଢିଆରୀ, ସୁରେନ୍ଦ୍ର ନାଥ 
ପଟ୍ଟନାୟକ, ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ହରିହର, ସଦାଶିବ ତ୍ରିପାଠୀ, 
ମନମୋହନ ଚୌଧୁରୀ ପ୍ରମୁଖ ନେତାଙ୍କୁ ଗିରଫ 
କରାଗଲା । ନାରୀନେତ୍ରୀ ରମାଦେବୀ, ସରଳା ଦେବୀ, 
ମଙ୍ଗଳା ସେନଗୁପ୍ତା, ଶଶିବାଳା କାନୁନଗୋ ପ୍ରମୁଖଙ୍କୁ 
ଅନୁରୂପ ଦଶା ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼ିଲା । ଅଗଷ୍ଟ ୧୧ ତାରିଖ 
ଦିନ ସୁରେନ୍ଦ୍ର ନାଥ ଦ୍ବିବେଦୀ ଓ ୧୨ ତାରିଖରେ ମାଳତୀ 
ଚୌଧୁରୀ ବମ୍ବେରୁ ଆସି କଟକରେ ପହଞ୍ଚୁବାରୁ ରାଜନୈତିକ 
ବାତାବରଣ ସରଗରମ ହୋଇ ଉଠିଲା । ପ୍ରାୟ ନେତୃବର୍ଗ 
ଗିରଫ ହୋଇଥିବାରୁ ସୁରେନ୍ଦ୍ରନାଥ ଦ୍ବିବେଦୀ ଗୋପନୀୟ 
ଭାବେ “ଭାରତଛାଡ଼ ଆନ୍ଦୋଳନର ନେତୃତ୍ଵ ନେଲେ । 
ଗୁପ୍ତ ଭାବେ “ସତ୍ୟ ସମ୍ବାଦଂ ଛପାଯାଇ ଲୋକମାନଙ୍କୁ 
ବିଭିନ୍ନ ପରାମର୍ଶ ଦିଆଗଲା । ପରିସ୍ଥିତି ଏପରି ଉପୁଜିଲା 
ଯେ, ଆନ୍ଦୋଳନ ନେତାଙ୍କ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ବାହାରକୁ ଚାଲିଗଲା । 
ଭାରତର ସ୍ବାଧୀନତା ପାଇଁ ଶେଷ ବିପ୍ଳବ” ନାମକ 
ବୁଲେଟିନ୍ସରେ ଉତ୍ତେଜନାମୂଳକ ଲେଖା ପ୍ରକାଶ ପାଇଲା । 
ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କୁ ଗୋରା ସରକାର ବିରୁଦ୍ଧରେ ଏକଜୁଟ 
ହେବା ପାଇଁ ବିଭିନ୍ନ ଜାଗାରେ ଛାତ୍ରମାନେ ବୁଲେଟିନ୍ନ 
ବାଣ୍ଟିବା କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲିପ୍ତ ରହିଲେ । କଳେବଳେ କୌଶ ଳେ 
ଇଂରେଜ ସରକାରକୁ ଏ ଦେଶରୁ ହଟାଇବା ପାଇଁ 


ସତେଯେମିତି ସମସ୍ତେ ଥୁଲେ ବଦ୍ଧ ପରିକର । ବିଦେଶୀ 
ସରକାର ବିରୁଦ୍ଧରେ ବିଷୋଦୂଗାରର କିଛି ଅଂଶ ଏଠାରେ 
ଉଦ୍ଧୃତ କରିବା ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ ମ ନେହୁଏ । 


ବନ୍ଧୁଗଣ ଇଂରେଜକୁ ଛାଡ଼ନାହିଁ । ଏତେଦିନ ଧରି 
ଆମ ରକ୍ତ ଶୋଷି ଚାଲିଥୁଲେ, ଅତି କମ୍‌ରେ ଥରୁଟିଏ 
ଭାରତରେ ସେମାନଙ୍କର ରକ୍ତପାତ ହେଉ । ଆଉ ସମୟ 
ନାହିଁ । ସମସ୍ତେ ଜାଗ୍ରତ ହୁଆ ସବୁ ସରକାରୀ କାର୍ଯ୍ୟାଳୟକୁ 
ଜାଳିଦିଅ । ଟେଲିଫୋନ୍‌ ଓ ବିଜୁଳି ତାରକୁ କାଟି ପକାଅ । 
ରାଜକୋଷ ଲୁଟି ନେଇ ଗରିବଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବାଣ୍ଟିଦିଅ ଇତ୍ୟାଦି 
ଇତ୍ୟାଦି... |” 


ସେହିପରି କଟକବାସୀଙ୍କୁ ଏକ ବୁଲେଟିନ ମାଧ୍ଯମରେ 
ଉତ୍ତେଜିତ କରିବା ପାଇଁ ଆହ୍ଵାନ ଦିଆଗଲା । 


'ହେ କଟକବାସୀ ! ତୁମେ କ'ଣ ଏହି ମହାନ୍‌ 
ସଂକଳ୍ପରୁ ଦୂରେଇ ରହିବ ? ଆଉ ବିଳମ୍ବ ନକରି ସାହସ 
ଓ ଦମ୍ଭର ସହିତ ଏହି ପ୍ରବଳ ସ୍ରୋତରେ ଝାସ ଦିଅ । 
ସରକାରୀ କଳକୁ ଅଚଳ କରିଦିଅ । ପୋଲିସ ଷ୍ଟେସନ, 
କଚେରି ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସରକାରୀ କାର୍ଯ୍ୟାଳୟର କାଗଜପତ୍ରକୁ 
ପୋଡିଦିଅ । ଟେଲିଗ୍ରାଫ ଓ ଟେଲିଫୋନ୍‌ ଖୁଣ୍ଟିଗୁଡିକ ଉପାଡି 
ପକାଅ । ରେଳ ଷ୍ଟେସନକୁ ଧ୍ଵଂସ କର । ଶତ୍ରୁର ଦାସତ୍ଵ 
ବେଡିରୁ ପୋଲିସ, ଡେପୁଟି ମାଜିଷ୍ଟ୍ରେଟ ଓ କିରାଣୀ 
ଭ।ଇମାନଙ୍କୁ ମୂକୁଳେଇ ଦିଅ । ସରକ।ରର 
ସାହାଯ୍ୟକାରୀ ମାନଙ୍କୁ କିଛି ବିକ୍ରୀ କରନାହିଁ । ମଫସଲରେ 
ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ବିସ୍ତାରିତ କର ।” 


ଏହିପରି ଭାବେ ଗୁପ୍ତରେ ବୁଲେଟିନ ମାଧ୍ଯମରେ 
ବହୁ ଉତ୍ତେଜନାମୂଳକ ଲେଖା ପ୍ରକାଶ ପାଇଲା ଫଳରେ 
ସାଧାରଣ ଲୋକ ତାତି ଉଠିଲେ । ବ୍ବିଟିଶ ସରକାର 
ବାଟବଣା ହୋଇ ଯେତେ ଲୋକଙ୍କୁ ପାରିଲେ ଗିରଫ 
କଲେ, କଂଗ୍ରେସ କାର୍ଯ୍ୟାଳୟ ଉପରେ ଚଢ଼ାଉ କରି ତାଲା 
ପକାଇଲେ, କାଗଜପତ୍ର ଜବତ କଲେ, ଖବରକାଗଜ ମୁହଁ 
ବନ୍ଦ କଲେ, ନାନାପ୍ରକାର କଟକଣା ଜାରି କଲେ, ସଭା 
ସମିତି ବେଆଇନ ଘୋଷଣା କଲେ, ଖାନ୍ତଲାସ, 
ଧରପଗଡ଼ ଓ ନାନାପ୍ରକାର ଅତ୍ୟାଚାର ଆରମ୍ଭ କଲେ । 


( ୬) ୮୮ ଓ ୭ ଓ ମ”€ 


ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ® ® ଆଗଷ୍ଟ - ୨୦୨୧ 


ଲୋକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କୋକୁଆ ଭୟ ସୃଷ୍ଟି କଲେ । 
ଗାନ୍ଧୀଜୀ ଥୁଲେ ଅହିଂସାର ପୂଜାରୀ, ଲୋକମାନେ 
ବହୁଦିନରୁ ଆଶା କରିଥୁଲେ ଯେ ଇଂରେଜ ଏ ଦେଶରୁ 
ହଟିବ, ଭାରତ ସ୍ବାଧୀନ ହେବ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ 
ଚାଲିଥୁବା ଅହିଂସା ଆନ୍ଦୋଳନ ଯୋଗୁଁ । ନେତୃବର୍ଗଙ୍କ 
ଗିରଫଦାରୀରେ ଚାରିଆଡ଼େ ନୈରାଶ୍ୟଭାବ ଖେଳିଗଲା 
ଓ ଲୋକମାନେ ନିଜର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ ପାଇଁ ଯିଏ ଯେଉଁ 
ପନ୍ଥା ପାରିଲା ସେ ତାକୁ ଆପଣାଇଲା । ଫଳସ୍ବରୂପ 
କେଉଁଠି ଅହିଂସା ଆନ୍ଦୋଳନ ଘଟୁଥୁଲା ଓ କେଉଁଠି 
ହିଂସାତ୍ଵକ ଆନ୍ଦୋଳନ ଘଟୁଥିଲା । ଏ ନିଷ୍ପତ୍ତି ଉତ୍ତ୍ୟକ୍ତ 
ଜନତା ନିଜେ ନେଇଥୁଲେ । 


୧୯୪୨ ମସିହା ଅଗଷ୍ଟ ୧୩ ତାରିଖ ଦିନ ରେଭେନ୍ସା 
କଲେଜର ଛାତ୍ରମାନେ କଲେଜ ଅଫିସରେ ନିଆଁ ଲଗାଇ 
ଦେଇଥୁଲେ ଓ ବହୁ ଆସବାବପତ୍ର ନଷ୍ଟ କରିଦେଲେ । 
ଏହି ମାମଲାରେ ବିଭହୁଧେନ୍ଦ୍ର ମିଶ୍ର ଓ ସୁରଜମଲ୍ଲ ଶା ହାଙ୍କୁ 
ଗିରଫ କରାଯାଇ ବ୍ରହ୍ମପୁର କେନ୍ଦ୍ରୀୟ ଜେଲ୍‌କୁ ପଠାଇ 
ଦିଆଯାଇଥିଲା । କଟକ ଜିଲ୍ଲାର ଯାଜପୁର, ବରି, ବଡ଼ଚଣା, 
ବିଞ୍ଝାରପୁର, ଏରସମା, ତିର୍ଭୋଲ, ବାଗଲପୁର ଓ ମାହାଙ୍ଗା 
ଅନ୍ତର୍ଗତ କୁଅଆଁପାଳ ଆଦି ଅଞ୍ଚଳରେ ଲେ।କେ 
ଆନ୍ଦୋଳନରେ ସକ୍ରିୟ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କଲେ । ବରୀ ଆଶ୍ରମକୁ 
ପୋଲିସ ନିଜ କବୂଜାକୁ ଆଣି କାଗଜପତ୍ର ନଷ୍ଟ କରିଦେବାରୁ 
ଅଗଷ୍ଟ ୧୬ତାରିଖ ଦିନ ରକ୍ତ ବାହିନୀ” ନାମକ ଏକ 
ସଂଗଠନ ଗଢି ଯୁବକମାନେ ଆଶ୍ରମକୁ ପୁନର୍ଦଖଲ କଲେ । 
ଅଗଷ୍ଟ ୨୦ରୁ ୨୬ତାରିଖ ମଧ୍ଯରେ ବାନରସେନାମାନେ 
କାଇପଦା, ସନ୍ନ୍ଯାସୀପୁର ଆଦି ଗୀରେ ହିଂସାମୂକ କାଣ୍ଡ 
ଘଟାଇଲେ । କାଇପଦା ପୋଷ୍ଟ ଅଫିସରେ ନି ଆଁ 
ଲଗାଇଦେଲେ ଓ ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟକେନ୍ଦ୍ଵରରେ ଜବରଦସ୍ତ ପଶି 
ଭଙ୍ଗାରୁଜା କଲେ । ପୋଲିସ ଓ ବାନରସେନାଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଗଣ୍ଡଗୋଳରେ ପୋଲିସର ବନ୍ଧୁକ ଲୁଟିନେଲେ । ଏହାପରେ 
ପୋଲିସ ଗୁଳିଚୋଟରେ ୪ ଜଣ ଲୋକ ପ୍ରାଣ ହରାଇଲେ 
ଓ ୧୯ଜଣ ଲୋକ ଗୁରୁତର ଆହତ ହେଲେ । ଯାଜପୁରରେ 
ପ୍ରତିବାଦ ସଭା ହେଲା । ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବା 
ପାଇଁ ପୋଲିସ ୧୪୪ ଧାରା ଜାରି କରିବା ସହିତ 


ହେଲିକପ୍ଟରରୁ ଲୁହବୁହା ଗ୍ୟାସ୍‌ ପ୍ରୟୋଗ କଲେ । ଅଗଷ୍ଟ 
୨୨ ତାରିଖ ଦିନ ମାହାଙ୍ଗାର କୁଆଁପାଳ ପୋଷ୍ଟ ଅଫିସରେ 
ଓ ବାଲିଚନ୍ଦ୍ରପୁର ତହସିଲ ଅଫିସରେ ଲୋକେ ନିଆଁ 
ଲଗାଇଦେଲେ । ତାଂପୂର୍ବଦିନ ଆନ୍ଦୋଳନକାରୀମାନେ 
ବଡଚଣା ଗୋପାଳପୁର ଡାକବଙ୍ଗଳାରେ ନିଆଁ ଲଗାଇ 
ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ୩୧ ତାରିଖ ଦିନ ତିତ୍ତେୋଲର 
ବାଲିପାଟଣାଠାରେ ପାଖାପାଖି ୫୦୦ ଲୋକ ପୋଲିସ 
ଉପରେ ଆକ୍ରମଣ କରି ଜଣେ କର୍ମୀଙ୍କୁ ମୁକ୍ତ କରିବାରେ 
ସଫଳ ହେଲେ । 


କୋରାପୁଟରେ ଆନ୍ଦୋଳନ ଆରମ୍ଭ ହେଲା ଅଗଷ୍ଟ 
୧୩ ତାରିଖରେ । ଜୟପୁରରେ ଦୁଇଜଣ ବାଳକ ' ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ 
ବାଉଁା” ନାମରେ ପ୍ରଚାରପତ୍ର ବାଣ୍ଢିଲେ । ପତ୍ରଟି ଲୋକଙ୍କ 
ମନରେ ଉତ୍ସାହ ସୃଷ୍ଟି କଲା ଏବଂ ସେହିଦିନ ଜୟପୁରରେ 
ହରତାଳ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଗଲା । ଲୋକେ ଜେଲ୍‌ରୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ 
ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ଶପଥ ନେଲେ ଓ ସରକାରୀ ଅଫିସ ଉପରେ 
ଆକ୍ରମଣ କଲେ । ୧୭ ଅଗଷ୍ଟ ଦିନ ଜିଲ୍ଲାର ଗୁଣୁପୁର, 
ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁର, ସେମିଳିଗୁଡା ଓ ଦଶମନ୍ତପୁରରେ ଆନ୍ଦୋଳନ 
ଆରମ୍ଭ ହେଲା । ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁର ଓ ଗୁଣୁପୁରରେ ଆଦିବାସୀ 
କଚେରି, ମଦଦୋକାନ ଓ ସରକାରୀ କାର୍ଯ୍ୟାଳୟଗୁଡିକ 
ଆଗରେ ପିକେଟିଂ ଆରମ୍ଭ କଲେ । କୋରାପୁଟ କଳାହାଣ୍ଡି 
ସୀମାନ୍ତରେ ଥୁବା ଏକ ପୋଲକୁ ଭାଙ୍ଗି ଧ୍ବଂସ କରିଦେଲେ । 
ଅଗଷ୍ଟ ୨୧ ତାରିଖ ଦିନ ମାଥୁଲିଠାରେ ଆନ୍ଦୋଳନ 
ଉଗ୍ରରୂପ ନେଲା । ଲକ୍ଷ୍ମଣ ନାୟକ ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନର 
ମୁଖ୍ୟ ପୁରୋଧା ଥୁଲେ । ବିଭିନ୍ନ ଜାଗାରେ ଥୁବା 
ମଦଦୋକାନ ଉପରେ ଆକ୍ରମଣ କରି ସେଗୁଡିକ ନଷ୍ଟ 
କରିଦେଲେ । ମାଥୁଲି ଥାନାରେ ଜନତାକୁ ଉଦୂବୋଧନ 
ଦେଇ ଲକ୍ଷ୍ମଣ ନାୟକ କହିଲେ, “ଆମ୍ଭେମାନେ ହେଲେ 
ଯୋଦ୍ଧା । ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧୀ ଆମର ନେତା । ସେ କହିଛନ୍ତି, 
ଆଜିଠ।ରୁ ଦେଶ ଆମର । ଇଂରେଜ ସରକ।ର 
ଚାଲିଯାଇଛି । ମହାମ୍ବା ଗାନ୍ଧୀ ଆମର ରାଜା । ଜୟପୁର 
ରାଜା ଆଉ ନାହିଁ । ଆମେ ସ୍ବାଧୀନତା ପାଇସାରିଛୁ । 
ଥାନା। ଆମର । ପୋଲିସ ଭାଇମାନେ ହେଲେ 
ଭାରତବାସୀ । ସେମାନେ ଆମ ସାଙ୍ଗରେ ମିଶିଯିବେ । 


ମା ୭ % ଓ ନାମା ( ୭ । 


ଅଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ @©@ © @ ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଆସ ଭାଇମାନେ! ସମସ୍ତେ ଏହି ଯୁଦ୍ଧରେ ସାମିଲ ହୁଅ । 
ମହାମ୍ବା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଜୟ ।” ଲକ୍ଷ୍ମଣ ନାୟକ ହିଂସା 
ଭିଆଇବାକୁ କେବେ ଚାହୁଁନଥୁଲେ । ମାଲକାନଗିରିରୁ 
ପୋଲିସ ଆସିଲା ପରେ ମାଥୁଲି ପୋଲିସ ସମବେତ 
ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ଉପରକୁ ଗୁଳିଚାଳନା କଲେ, ଯେଉଁଥୁରେ 
ପାଞ୍ଚଜଣ ଆଦିବାସୀଙ୍କର ମୃତ୍ଯୁ ହେଲା ଓ ୧୭ ଜଣ 
ଗୁରୁତର ଆହତ ହେଲେ । ଜଣେ ଫରେଷ୍ଟ ଗାର୍ଡକୁ ମିଥ୍ୟା 
ହତ୍ୟା ଅଭି ଯେଗରେ ଦେ।ଷୀ ସା ବ୍ଯସ୍ତ କରି 
ଲକ୍ଷ୍ମଣ ନାୟକଙ୍କୁ ୨୯ ମାର୍ଚ୍ଚ ୧୯୪୩ ମସିହାରେ ବ୍ରହ୍ମପୁର 
ଜେଲ୍‌ରେ ଫାଶୀ ଦିଆଗଲା । ଅଗଷ୍ଟ ୨୪ ତାରିଖ ଦିନ 
ନବରଙ୍ଗପୁର ନିକଟସ୍ଥ ପାପଡାହାଣ୍ଡିଠାରେ ଆନ୍ଦୋଳନ 
ଜୋରଦାର ଚାଲିଲ। । ପୋଲିସର ଗୁଳି ଚୋଟରେ 
୧୫ ଜଣ ଲୋକ ପ୍ରାଣ ହରାଇବା ସହ ବହୁଲୋକ ଆହତ 
ହେଲେ । କେବଳ ଏହି ଜିଲ୍ଲାରୁ ଅଗଷ୍ଟ ବିପ୍ଳବରେ 
୧୯୭୦ ଜଣ ଗିରଫ ହୋଇଥୁଲେ । 


ବାଲେଶ୍ଵର ଜିଲ୍ଲାରେ ଅଗଷ୍ଟ ବିପ୍ଳବ ଗୁରୁତର ଆକାର 
ଧାରଣା କରିଥୁଲା । ଭଣ୍ଡାରୀପୋଖରୀଠାରେ ଉତ୍ତ୍ୟକ୍ତ 
ଲୋକ ଥାନା ଆକ୍ରମଣ କରିବା ସହିତ ଡାକଘର ପୋଡି 
ଦେଇଥୁଲେ । ଧାମନଗର ନିକଟସ୍ଥ ଧୁଷୁରୀଠାରେ ଲୋକେ 
ଚୌକିଦାର ଓ ଦଫାଦାରଙ୍କ ପୋଷାକ କାଢିନେଇ ସେଥୁରେ 
ନିଆଁ ଲଗାଇ ଦେଇଥୁଲେ । ବାଲେଶ୍ବର ଜିଲ୍ଲାର ଖଇରା 
ଅନ୍ତର୍ଗତ ଛତ୍ରଗାରେ ସେପ୍ଟେମ୍ବର ୧୯୪୨ରେ ଏକ 
ସମାନ୍ତରାଳ ସରକାର ଗଠନ ହେଲା । ତୁଡିଗୁଡିଆ, 
ଖଇରାଡିହ, ହରେକୁଷପୁର, ପାଣିସିଆଳି ଓ ମଲ୍ିକପୁର 
ଆଦି ଗୀର ଲୋକେ ଏହି ସରକାରର ସହଯୋଗୀ ଥୁଲେ । 
ସେପ୍ଟେମ୍ବର ୨୪ ତାରିଖରେ ପୋଲିସ ଗୁଳିରେ ଦୁଇଜଣ 
ମୃତ୍ୟୁବରଣ କଲେ ଓ ଦୁଇଜଣ ଗୁରୁତର ଆହତ ହେଲେ । 
ବାସୁଦେବପୁର ଥାନା ଅନ୍ତର୍ଗତ ଇରମଠାରେ ଏକ ଅଭିନବ 
ସମାନ୍ତରାଳ ସରକାର ଗଠନ ହେଲା । ସବୁରର୍ରୀ ଅନିରୁଦ୍ଧ 
ମହାନ୍ତି, ଗୌରାଙ୍ଗ ଚରଣ ମହାନ୍ତି ଓ କମଳା ପ୍ରସାଦ କର 
ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନର ନେତୃତ୍ଵ ନେଉଥାନ୍ତି । ଦେଶ ମାତୃକାକୁ 
ପରାଧୀନତାର ଶୃଙ୍ଖଳରୁ ମୁକ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ସେମାନେ 
ଥୁଲେ ସଂକଳ୍ପବଦ୍ଧ । ୧୯୪୨ ମସିହା ସେପ୍ଟେମ୍ବର ୨୮ତାରିଖ 


ସୋମବର ସନ୍ଧ୍ୟା ପ୍ରାୟ ୫ଟା ସମୟରେ ଇରମର ମେଳଣ 
ପଡିଆରେ ବ୍ବିଟିଶ ସରକାରଙ୍କ ବିରୋଧରେ ଏକ ସଭା 
ଚାଲିଥାଏ । ତାକୁ ଘଉଡାଇବା ପାଇଁ ପୋଲିସ ଅତର୍କିତ 
ଗୁଳିଚାଳନା କଲା, ଯାହା ଫଳରେ ୨ ୯ଜଣ ମୃତ୍ୟୁବରଣ 
କରିବା ସହିତ ପ୍ରାୟ ୧୫୦ ପାଖାପାଖି ଲୋକ ଗୁରୁତର 
ଆହତ ହୋଇଥୁଲେ । ବୁକୁଫଟା କ୍ରନ୍ଦନରେ ସାରା ଅଞ୍ଚଳ 
ଭୀତତ୍ରସ୍ତ ହେ।ଇପଡିଥା।ଏ । ଏହାକୁ ଦ୍ଵିତୀୟ 
ଜାଲିଆନାଓୱାାଲାବାଗ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ପଞ୍ଜାବର 
ଜାଲିଆନାୱାଲାବାଗ ପରେ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଜାଗାରେ 
ଏକ ସଙ୍ଗେ ଏତେ ଲୋକ ପୋଲିସ୍‌ ଗୁଳିରେ ନିହତ ହେବାର 
ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ନାହିଁ। ଯାହାର ଦୃଶ୍ଯ ଥୁଲା ଅତ୍ଯନ୍ତ କରୁଣ ଓ 
ହୃଦୟ ବିଦାରକ । 


ସେପ୍ଟେମ୍ବର ୧୬ ତାରିଖରେ ନିମାପଡାଠାରେ ଏହି 
ଆନ୍ଦୋଳନ ଆରମ୍ଭ ହେଲା । ସ୍ଥାନୀୟ ଲୋକେ ଏକ 
ପଟୁଆରରେ ଥାନାକୁ ଯାଇ ପୋଲିସକୁ ଆନ୍ଦୋଳନରେ 
ଯୋଗଦେବା ପାଇଁ ଆହ୍ଵାନ ଦେଲେ । ପୋଲିସ ଓ 
ଆନ୍ଦୋଳନକାରୀଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ କିଛି ସମୟ ଖଣ୍ଡଯୁଦ୍ଧ 
ଚାଲିଲା । ପୋଲିସ ଗୁଳିରେ ଜଣଙ୍କର ମୃତ୍ୟୁ ହେବା ସହିତ 
୧୬ ଜଣ କର୍ମୀ ଗୁରୁତର ଆହତ ହେଲେ । 


ବମ୍ବେ କଂଗ୍ରେସ ଅଧୁବେଶନରେ ଯୋଗଦେଇ 
ସମ୍ବଲପୁର ଫେରିବା ବାଟରେ ଲକ୍ଷ୍ମୀନାରାୟଣ ମିଶ୍ର ଓ 
ପ୍ରହଲ୍ଲାଦ ରାୟ ଲାଠ ଅଗଷ୍ଟ ୯ ତାରିଖ ଦିନ ଗିରଫ 
ହେଲେ । ଜିଲ୍ଲାରେ ଆନ୍ଦୋଳନ ଆରମ୍ଭ ହେଲା ଅଗଷ୍ଟ 
୧୮ରେ । ଅଗଷ୍ଟ ୧୭ରେ ଜମ୍ବୁବତୀ ଦେବୀ ଓ 
ପ୍ରେମାଦେବୀଙ୍କୁ ଗିରଫ କରାଗଲା । ଏହାର ପ୍ରତିବାଦ 
କରି ଅଗଷ୍ଟ ୧୮ରେ ଝାରସୁଗୁଡାର ଛାତ୍ରମାନେ ହରତାଳ 
ପାଳନ କଲେ ଓ ଶୋଭାଯାତ୍ରାରେ ବାହାରିଲେ । ତା” 
ପରଦିନ ନୃସିଂହ ଗୁରୁ, ଦୁର୍ଗାପ୍ରସାଦ ଗୁରୁ, ଦୟାନିଧ୍‌ 
ଶତପଥୀ, ଲକ୍ଷ୍ମୀ ନାରାୟଣ ଅଗ୍ରୱାଲ ପ୍ରମୁଖ ଗିରଫ 
ହେଲେ । ବରଗଡ଼ରେ ଫକୀର ବେହେରା, ରା ଜେନ୍ଦ୍ର ପଣ୍ଡା 
ଓ ତୀର୍ଥବାସୀ ପୁରୋହିତଙ୍କୁ ଗିରଫ କରାଯାଇ ସମ୍ବଲପୁର 
ଜେଲ୍‌ରେ ରଖାଗଲା । ବରଗଡରେ ପାର୍ବତୀ ଗିରି ଓ 


( ୮) ୮୮ ଓ ୭ ୭ ୩ 


ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ® ® ଆଗଷ୍ଟ - ୨୦୨୧ 


ପ୍ରଭାବତୀ ଦେବୀଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ ଏକ ମହିଳା ପଟୁଆର 
ବାହାରିଲା ମଦ ଦୋକାନ ବନ୍ଦ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ । । 
ବରଗଡ ପାଣିମୋର। ଗାଁର ୩୨ ଜଣ କର୍ମୀ ଏହି 
ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଯୋଗଦେଇଥୁଲେ । ସମ୍ବଲପୁର ଜିଲ୍ଲାର 
ମୋଟ ୧୫୫ ଜଣ କର୍ମୀ ଜେଲ୍‌ଦଣ୍ଡ ଭୋଗିଥୁଲେ । ଗଞ୍ଜାମ 
ଜିଲ୍ଲାରେ ୧୦୧ଜଣ କର୍ମ। ଗିରଫ ହୋଇଥୁଲେ । 
ପାରଳାଖେମୁଣ୍ଡିରେ ଏକ ସରକାରୀ ଡା କବଙ୍ଗଳାକୁ 
ଆନ୍ଦେଳନକ।ରୀମ।ନେ ଭାର୍ଗଂ ପକ।ଇଥୁଲେ । 
ରସୁଲକୋଣ୍ଡାରେ ପ୍ରତିବାଦ ସଭା ଓ ହରତାଳ ଆୟୋଜିତ 
ହୋଇଥଲା । 


ଏହା ବ୍ଯତୀତ ଓଡ଼ିଶାର ପୂର୍ବତନ ଗଡଜାତ 
ତାଳଚେର, ଢେଙ୍କାନାଳ, ନୟାଗଡ଼, ଆଠଗଡ଼ ଓ 
ନୀଳଗିରିର ଲୋକେ ପ୍ରଜାମଣ୍ଡଳ ନେତୃତ୍ବରେ ଜୋରଦାର 
ଆନ୍ଦୋଳନ କରିଥୁଲେ । ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନ ସମୟରେ ପବିତ୍ର 
ମୋହନ ପ୍ରଧାନଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ ପ୍ରଜା ତାଳଚେରରେ 
ସ୍ବାଧୀନ ସମାନ୍ତରାଳ ସରକାର ଗଠନ କଲେ ଓ ତାକୁ 
ଦମନ କରିବ। ପାଇଁ ଇଂରେଜ ସରକାର ପକ୍ଷରୁ 
ହେଲିକପ୍ଟରରେ ବୋମା ବର୍ଷଣ କର।ଗଲ। । 
୧୯୪୨ ଅଗଷ୍ଟ ୩୧ ତାରିଖ ଦିନ ପବିତ୍ର ମୋହନ ପ୍ରଧାନ 
ଜେଲ୍‌ ଡେଇଁ ଆମ୍ମଗୋପନ କରି ଆନ୍ଦୋଳନ ଚଳାଇଲେ । 
ଲୋକମାନେ ଉତ୍ତ୍ୟକ୍ତ ହୋଇ “ରାଜବଂଶ ଧ୍ଵଂସ କର” 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ହୁକୁମ ଅନୁସାରେ ପଞ୍ଚାୟତ ସରକାର ଗଢ” 
ଓ “ଇଂରେଜକୁ ମାରି ତଡ଼” ଆଦି ସ୍ଲୋଗାନ ଦେବା ଆରମ୍ଭ 
କଲେ । ଢେଙ୍କାନାଳରେ ସେପ୍ଟେମ୍ବର ୪ ତାରିଖ ଦିନ 
“ଗରିଲା ବାହିନୀ” ଚାନ୍ଦପୁର ଥାନା ଓ ତହସିଲ ଅଫିସରେ 
ନିଆଁ ଲଗାଇ ଦେଲେ । ତା” ପୂର୍ବରୁ ଅଗଷ୍ଟ ୨୬ ତାରିଖରେ 
କାମାକ୍ଷାନଗର ଥାନା ଆକ୍ରମଣ କରି ୪ଟି ବନ୍ଧୁକ ଓ 
୬୦ ରାଉଣ୍ଡ ଗୁଳି ଆଦି ଲୁଟି ନେଇଥୁଲେ । ପରଜଙ୍ଗ 
ଥାନା ଆକ୍ରମଣ ପାଇଁ ଯାଉଥୁବା ବେଳେ ପୋଲିସ ସହିତ 


ଗରିଲା ବାହିନୀର ଖଣ୍ଡଯୁଦ୍ଧ ହେଲା । ପୋଲିସ ଗୁଳିରେ 
ହୁଇଜଣ ମୃତ୍ଯୁବରଣ କରିବା ସହିତ ପ୍ରମୁଖ ନେତା 
ବୈଷ୍ଣବ ଚରଣ ପଟ୍ଟନାୟକଙ୍କ ସମେତ କିଛି ଲୋକ ଆହତ 
ହେଲେ । ପୋଲିସର ପ୍ରବଳ ଦମନ ସତ୍ଜଥ୍ଵେ ନୟାଗଡ଼ ଓ 
ଓଡଗୀ ଅଞ୍ଚଳରେ ହରତାଳ ଚାଲିଲା । ପୋଲିସ ଗୁଳିରେ 
ଜଣଙ୍କର ମୃତ୍ୟୁ ହେଲା, ପ୍ରାୟ ୫୦ ଲୋକ ଗୁରୁତର ଆହତ 
ହେଲେ ଓ ବହୁ ଲୋକ ଗିରଫ ହେଲେ । ନୀଳଗିରିରେ 
ବନମାଳୀ ଦାସଙ୍କ ନେତୃତ୍ବରେ ଗୋପନରେ ଆନ୍ଦୋଳନ 
ଚାଲିଲା । ଜନସଭା ଓ ହରତାଳ ବ୍ୟାପକ ରୂପ ଧାରଣ 
କଲା । 


ଭାରତର ଶେଷ ସ୍ବାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମ ଭାବେ 
ପରିଚିତ ଏହି ବିପ୍ଲବରେ ଓଡ଼ିଶାରୁ ୪ ହଜାରରୁ ଉର୍ତ୍ଣ 
ସଂଗ୍ରାମୀ କାରାବରଣ କରିଥୁଲେ । ଓଡ଼ିଶାର ୭ଟି ସ୍ଥାନରେ 
ଗୁଳିକାଣ୍ଡ ହୋଇଥୁଲା, ଯେଉଁଥୁରେ ୭୨ ଜଣ ଦେଶ ପାଇଁ 
ଶହୀଦ ହୋଇଥୁଲେ । ସାରା ଓଡ଼ିଶାରେ ବାଲେଶ୍ବର ଜିଲ୍ଲାରେ 
ସର୍ବାଧ୍କ ୪୨ଜଣ ପୋଲିସ ଗୁଳିରେ ନିହତ ହୋଇଥୁଲେ । 
ଅଗଷ୍ଟ ବିପ୍ଳଲବକୁ ଦମନ କରିବା ପାଇଁ ବ୍ରିଟିଶ ସରକାର 
ବହୁ ଚେଷ୍ଟା କରି ଶେଷରେ ବିଫଳ ହୋଇଥୁଲେ । ଏହି 
ଆନ୍ଦୋଳନ ଜଙ୍ଗଲ ନିଆଁ ଭଳି ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ଦୁଇମାସ 
ମଧ୍ଯରେ ୨୦୦ ବର୍ଷ ଇଂରେଜ ଶାସନକୁ ଖଣ୍ଡିଆ - ଖାବରା 
କରିଦେଇଥିଲା । ଇତିହାସ ଅବଲୋକନ କଲେ ଜଣାପଡେ 
ଅଗଷ୍ଟ ବିପ୍ଳବ ସହର ଅପେକ୍ଷା ଗାଗଣ୍ଡାରେ ବେଶି ଅନୁଭୂତ 
ହୋଇଥଲା । ସମଗ୍ର ଭାରତବର୍ଷରେ ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନ 
ଏପରି ଆଲୋଡନ ସୃଷ୍ଟି କରିଥୁଲା, ଯାହାକି ପାଞ୍ଚବର୍ଷ 
ମଧ୍ଯରେ ଇଂରେଜ ସରକାର ଭାରତ ଛାଡ଼ି ଚାଲିଯିବାକୁ 
ବାଧ୍ଯ ହୋଇଥୁଲେ । 


ଶୁକ୍ଳେଶ୍ଵର, କଟକ ¬ ୭୫୪୨୨୧ 


ଅଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ @©@ © @ ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଏତିହାସିକ କଟକ ସହରରେ ଗାନ୍ଧୀ ମହାତ୍ମା 


ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରାକ୍ତନ ରାଜଧାନୀ କଟକ ଏକ 
ଏତିହାସିକ ସହର । ଏହି ସହର କେବେ ସ୍ଥାପିତ ହେଲା 
ତା”ର କିଛି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସୂଚନା ନ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଏତିହାସିକ 
କାଠଯୋଡ଼ି ପଥରବନ୍ଧର ନିର୍ମାଣଠାରୁ ଏହି ସହର 
ସ୍ଥାପନାକୁ ଧରି ନିଆଯାଇଛି । ଯାହାକି ଏବେ ଏକ 
ହଜାରରୁ ଅଧୁକ ବର୍ଷ ହୋଇଗଲାଣି । ଏହି ଏତିହାସିକ 
କଟକ ସହର ତା'ର ଅନେକ ଅବଦାନ ପାଇଁ ସୁରଣୀୟ 
ଓ ଇତିହାସରେ ଉଲ୍ଲେଖିତ । ଏହି ସହରର ନାମକରଣ 
କଟକ” ହେବା ପୂର୍ବରୁ ବୋଧହୁଏ ଏହାର ଅନ୍ୟ ନାମ 
ରହିଥୁବ ନିଶ୍ଚିତ । “କଟକ” ଯାହା କି ସେନା ଛାଉଣୀ 
ଭାବେ ବୁଝାଯାଏ ଏବଂ ଓଡ଼ିଶାରେ ଏପରି ଅନେକ 
ସେନାଛାଉଣୀ ରହିଥୁଲା ଓ ସେ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅନେକ କଟକ 
କଥା ମଧ୍ଯ ରହିଛି । ଯେପରି ଚୌଦ୍ଵାର କଟକ, ଛତିଆ 
କଟକ ଏପରି ପାଞ୍ଚଟି କଟକ ବା ପଞ୍ଚକଟକ କଥା ମଧ୍ଧ 
ରହିଛି । ଏହି କଟକର ଉତ୍ତରରେ ମହାନଦୀ ଓ 
ଦକ୍ଷିଣରେ ମହାନଦୀର ଶାଖା କାଠଯୋଡ଼ି ନଦୀ ପ୍ରବାହିତ 
ହୋଇଛି । ମହାନଦୀ ଓ କାଠଯୋଡ଼ିର ତ୍ରିକୋଣ ଭୂମି 
ବା ଡ଼େଲଟା ଅଞ୍ଚଳ ଭାବେ କଟକର ଭୌଗୋଳିକ 
ଅବସ୍ଥିତି । ଯେପରି ଉତ୍ତର ପ୍ରଦେଶର ପୌରାଣିକ 
ନଗରୀ କାଶି । ଯାହାର ପରବର୍ତୀ ନାମକରଣ ବାରାଣସୀ 
ପୌରାଣିକ ନଗରୀ କାଶି ବରୁଣ ଓ ଅଶୀ ନଦୀର 


ଡ଼େଲଟା ଅଞ୍ଚଳ ହୋଇଥୁବାରୁ ଏହା ବାରାଣସୀ ନାମରେ 
ପରିଚିତ । ଏତିହାସିକ ନଗରୀ ଅନେକ କାରଣରୁ 


ଇତିହାସରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ବହନ କରିପାରିଛି । 


ଡାକ୍ତର ରବି ରଞ୍ଜନ ସାହୁ 


ଉତ୍କଳର ରାଜା ମର୍କତ କେଶରୀ କଟକ ମାଟିର 
ମହତ୍ତ୍ଵ କୁ ଜାଣିପାରି ତାଙ୍କ ରାଜଧାନୀ ଚୌଦ୍ଵାରରୁ କଟକକୁ 
ନେଇଆସିଥୁଲେ । ସେହିଦିନଠାରୁ କଟକ ଏକ ଏଡତିହ୍ୟ 


(୧୦) ୮୮ ଓ 9 ୫୭ ନ 


ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ® ® ଆଗଷ୍ଟ - ୨୦୨୧ 


ବିମଣ୍ଡିତ୍‌ ଅନେକ ରାଜନୀତିକ ଘଟଣାର ଅଂଶବିଶେଷ 
ହୋଇଯାଇଛି । କଟକକୁ ଛାଡ଼ି ଓଡ଼ିଶାର ଇତିହାସ ରଚନା 
ଯେପରି ଅସମ୍ଭବ ସେହିପରି କଟକ ରାଜନୀତି, ଅର୍ଥନୀତି, 
ସାଂସ୍କତିକ, ଶିକ୍ଷା, ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ ଆଦି ଅନେକ ଅନେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଓଡ଼ିଶାରେ କ'ଣ, ଭାରତରେ ମଧ ଆପଣାର କୀରି ସ୍ଥାପନ 
କରିପାରିଛି । ଅନେକ ସାଧୁସନ୍ଥ ମହାତ୍କା ରାଜନେତା 
ଏଠାକୁ ଆସିଛନ୍ତି ଓ ସେମାନଙ୍କର ଏହି ଭ୍ରମଣ ଇତିହାସର 
ବିଷୟବସ୍ତୁ ହୋଇଯାଇଛି । କେହି ଧର୍ମ ପ୍ରଚାର ପାଇଁ 
କଟକକୁ ଆସିଛନ୍ତି ତ ଆଉ କେହି ରାଜନୀତିକ କାରଣରୁ 
ପୁଣି କେହି ସମାଜସେବକ ଆପଣାର ସେବା ଭାବ ନେଇ 
କଟକରେ ପହଞ୍ଚୁଛନ୍ତି । କଟକ ମାଟି ସେହି ସାଧୁ ସନ୍ଥ 
ମହାପୁରୁଷମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଧନ୍ୟ ହୋଇଛି । 


ଏପରି ଦିନେ ନଦିଆ ନବଦ୍ଧୀପରୁ ଆସିଥୁଲେ 
ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ । ତାଙ୍କ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ପ୍ରତିଭାରୁ ସେ ଖ୍ୟାତିଲାଭ 
କରିଥୁଲେ । ଓଡ଼ିଶାକୁ ଆସିବା ତାଙ୍କ ଜୀବନର ଅନ୍ୟତମ 
ସାର୍ଥକତା ଥୁଲା । କଟକ ମାଟିରେ ପାଦ ଦେଇ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ 
ମହାନଦୀ ବାଲିରେ ଗଡ଼ିଯାଇଥୁଲେ । ଏ ପ୍ରକାର ପ୍ରବାଦ 
ଏବେ ବି ପ୍ରଚଳିତ ଓ ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ମହାନଦୀ ବାଲିରେ 
ଆନନ୍ଦରେ ଗଡ଼ିଯାଇଥୁବାରୁ ତାହା ଗଡ଼ଗଡ଼ିଆ ଘାଟ ଭାବେ 
ଲୋକ ମୁଖରେ ପ୍ରଚଳିତ ହୋଇଯାଇଛି । ସେଦିନ ଓଡ଼ିଶାର 
ରାଜା ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କୁ ସ୍ବାଗତ କରି ଆତ୍ନବିଭେ।ର 
ହୋଇପଡ଼ିଥୁଲେ । ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ପରି ଅନେକ ସାଧୁସନ୍ଥ 
କଟକରେ ଅବସ୍ଥାନ କରିଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କର ଚରଣ ସ୍ପର୍ଶରେ 
କଟକ ମାଟି ପବିତ୍ର ହୋଇଛି । କଟକବାସୀ ମଧ୍ଯ ସେହି 
ମହାମା ନବ ମହାତ୍ମାମାନଙ୍କ ସାନ୍ନିଧ୍ୟ ଲାଭ କରି ଆପଣାକୁ 
କୃତାର୍ଥ ମନେ କରିଛନ୍ତି । 


ସେହିପରି ଗାନ୍ଧୀ ମହାତ୍କାଙ୍କର କଟକ ଆଗମନ 
ମଧ୍ଯ ଏକ ଏତିହାସିକ ଘଟଣା ଓ ଅନେକ ଗୁରୁତ୍ଵ ବହନ 
କରେ । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଓଡ଼ିଶା ଆଗମନ ଓ କଟକରେ ଅବସ୍ଥାନ 
କ।ରଣରୁ ଓଡ଼ିଶାରେ ଜାତୀୟ ଜାଗରଣର ବାଉ୍ଭ। 
ପହଞ୍ଚପାରିଥୁଲା ତଥା ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଓଡ଼ିଶା ପାଇଁ ଚାଲିଥୁବା 
ଆନ୍ଦୋଳନ ମଧ୍ଯ ଗତିଶୀଳ ହୋଇଥଲା । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ 


ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ କଟକ ଗମ୍ତ ଅନେକ ଗୁରୁତ୍ଵ ରଖିଥାଏ । 
କିନ୍ତୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଆଣିବାରେ ଉତ୍କଳମଣି ପଣ୍ଡିତ 
ଗୋପବନ୍ଧୁ ଦାସଙ୍କ ଭୂମିକାକୁ ଏଡ଼ାଇ ଦିଆଯାଇ ନପାରେ । 
ସେତେବେଳେ ଭାରତ ମା ନଚିତ୍ଵରେ ଓଡ଼ିଶା ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଏକ 
ଭୂଖଣ୍ଡ ନ ଥୁଲା, ନ ଥୁଲା ମଧ୍ଯ ତା'ର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପରିଚୟ । 
ଅନେକ ଦେଶରେ ଓ ବିଦେଶରେ ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ 
ଦେଶ ବୋଲି ଜାଣିଥୁଲେ । କିନ୍ତୁ ଗାନ୍ଧୀ ମହାତ୍ଜା ଓଡ଼ିଶାକୁ 
ଏକ ଦୁଃଖ ଦୁର୍ବିପାକର ଅଞ୍ଚଳ ଭାବେ ଜାଣିଲେ ଓ ସେହି 
ଭୂଖଣ୍ଡରେ ଦୁଃଖ ଦୁର୍ଦ୍ଦଶା ମଧ୍ଯରେ କାଳ କା ଟୁଥୁବା ଦରିଦ 
ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ଉଦ୍ଧାର ପାଇଁ ଓଡ଼ିଶାରେ ଆସି 
ପହଞ୍ଚୁଥିଲେ । ଓଡ଼ିଶା ସଂପର୍କରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ତାଙ୍କର 
ମର୍ମବେଦନା ଉଲ୍ଲେଖ କରିଯାଇଛନ୍ତି, ଯାହା ଆଜି ମଧ୍ଯ 
ତା”ର ପ୍ରାସଙ୍ଗିକତା ହରାଇ ନାହିଁ । 


ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଭାଷାରେ - 


ସମଗ୍ର ଭାରତବର୍ଷରେ ଓଡ଼ିଶା ମୋର ପ୍ରିୟତମ 
ସ୍ଥାନ..... ଓଡ଼ିଶାର କିଛି ସେବା କରିପାରିଲେ ଭାରତର 
ସେବା କରିପାରିବି ବୋଲି ମୁଁ ଉପଲବ୍ଧ କରିଛି । ତେଣୁ 
ଓଡ଼ିଶା ମୋ ପାଇଁ ହୋଇଯାଇଛି ଏକ ତୀର୍ଥଭୂମି” । 


ମହାତ୍ଜା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଏହି ଆନ୍ତରିକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ପଷ୍ଟ 
ଯେ ସେ ଓଡ଼ିଶାର ଦୁଃଖ ଦୁର୍ଦ୍ଦଶାକୁ କିପରି ଅଙ୍ଗେ ନିଭାଇଛନ୍ତି 
ଓ ତାହା ଦୂର କରିବାକୁ ସେ କିପରି ବ୍ୟାକୁଳ ହୋଇଛନ୍ତି । 
ଗାନ୍ଧିଜୀ ସବୁବେଳେ ଓଡ଼ିଶା କଥା ଭାବୁଥିବା ଓ ଓଡ଼ିଶାର 
କଙ୍କାଳସାର ଦୁଃଖୀ ଜନତାର ଛବି ତାଙ୍କ ଆଖିରେ ନାଚି 
ଯାଉଥୁବା କଥା ସେ ବାରମ୍ବାର ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । ଏ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଉତ୍କଳ ପ୍ରତି ବା ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରତି ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଚିନ୍ତାଧାରା 
କିପରି ଥୁଲା ତାହା ଜଣାପଡ଼େ । ସେହି ଉତ୍କଳ ମାଟିରେ 
ପହଞ୍ଚୁ ମହାତ୍ଗା ଯେପରି ପାଦ ଦେଇଥୁଲେ ସେହିପରି 
ଓଡ଼ିଶା ମହାତ୍ଜାଙ୍କୁ ପାଇ ମଧ୍ଯ ଧନ୍ୟ ହୋଇ ଥୁଲା । ବିଶେଷ 
କରି କଟକ ମାଟି ଏହି ଏତିହାସିକ ଅବସରରେ ପବିତ୍ର 
ହୋଇଯାଇଥୁଲା । 


ଦେଶରେ ଜାତୀୟତାବାଦୀ ଆନ୍ଦୋଳନ ଅନେକ 
ବର୍ଷ ପୂର୍ବରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନରେ 


ମା ୭ % ଓ ମା ( ୧୯୧) 


ଅଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ @© © @ ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଯୋଗଦାନ ବହୁମୂଲ୍ୟ ଥୁଲା । ଓଡ଼ିଶାରେ 
ଗାନ୍ଧୀ ମହାତ୍ଜାଙ୍କୁ ନେଇ ଅନେକ ଚର୍ଚ୍ଚା ହୋଇଆସୁଥୁଲା । 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ କାମ, ବିଚାର ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ପ୍ରୟୋଗ ବିଷୟରେ 
ଓଡ଼ିଶାର ନେତା ଯାହା ସବୁ ଜାଣିଥୁଲେ ସାଧାରଣରେ 
ତା'ର ପ୍ରସାର ପ୍ରଚାର ହୋଇପାରିନଥୁଲା । ଜାତୀୟ 
କଂଗ୍ରେସର କୋଲକତା ଅଧୁବେଶନ ୧୯୨୦ରେ ଓଡ଼ିଶାରୁ 
ଉତ୍କଳମଣି ଗୋପବନ୍ଧୁ ଦାସଙ୍କ ଯୋଗଦାନ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ 
ଓଡ଼ିଶା ଆଣିବାରେ ସହାୟକ ହୋଇଥିଲା । ଓଡ଼ିଶାର 
ଦୁଃଖ ଜଣାଇ ଗୋପବନ୍ଧୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ କଟକ ଆସିବାକୁ ଓ 
ଓଡ଼ିଶାର ଅନ୍ୟ ସ୍ଥାନ ଦେଖି ଦୁଃଖୀ ଦରିଦୂ ଲୋକଙ୍କର 
ସେବା କରିବାକୁ ଅବସର ଦେଇଥୁଲେ । ଏହା ମଧ୍ଯ ମହାତ୍ସା 
ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଲେଖାରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଛି ଓ ସେ ତ୍ୟାଗୀ 
ଗୋ ପବିନ୍ଧୁଙ୍କୁ ଉଚ୍ଚ ପ୍ରଶଂସା କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କର ନିମନ୍ତ୍ରଣ 
ରକ୍ଷା କରି ଦୁଃଖୀ ଜନତାର ସେବାରେ ଆପଣାକୁ ଲଗାଇବା 
ଓ ସେହି ବାଟରେ ଭାରତମାତାର ସେବା କରିବାକୁ ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ଚିନ୍ତା କରିଥ୍‌ଲେ । ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଓଡ଼ିଶା ଗସ୍ତ ଓ 
କଟକ ସହରରେ ପଦାର୍ପଣ ଭାରତୀୟ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଏକ 
ଏତିହାସିକ ଘଟଣା ତଥା ଓଡ଼ିଶା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ମହତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ତ 
ହୋଇଯାଇଥୁଲା । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ପ୍ରଥମ ଓଡ଼ିଶା ଗସ୍ତ 
ଓଡ଼ିଶାକୁ ସର୍ବଭାରତୀୟ ସ୍ତରରେ ପରିଚିତ କରାଇଥୁଲା 
ଏବଂ ଜାତୀୟ କଂଗ୍ରେସର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଶା 
ସାମିଲ ହୋଇଯାଇଥିଲା । 


ସେଦିନ ଥୁଲା ୧୯୨୧ ମସିହା ମାର୍ଚ୍ଚ ୨୩ ତାରିଖ । 
ଏହି ଦିନ ଗାନ୍ଧିଜୀ କଲିକତାରୁ ଟ୍ରେନରେ ଆସି କଟକ 
ଷ୍ଟେସନରେ ପହଞ୍ଚୁଥୁଲେ । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ନାମ ପୂର୍ବ ରୁ 
ଓଡ଼ିଶାରେ ପ୍ରଚାରିତ ହୋଇଥୁଲା । ଏଣୁ ଲୋକେ ବହୁ 
ଦୂର ଦୂରାନ୍ତରୁ ଆସି ଗାନ୍ଧି ମହାତ୍ଜାଙ୍କୁ ଦେଖିବାକୁ କଟକରେ 
ପହଞ୍ଚ୍‌ ଯାଇଥ୍‌ଲେ । ଶହ ଶହ କିଲୋମିଟର ଦୂରରୁ କେହି 
କେହି ଚାଲିଚାଲି ଆସି କଟକରେ ପହଞ୍ଚୁଥାନ୍ତି ତ ଆଉ 
କେହି ଛାତ୍ର ଯୁବକ ସ୍କୁଲ କଲେଜ ଛାଡ଼ି, ପାଠପଢ଼ାକୁ 
ପଛରେ ପକାଇ ଗାନ୍ଧୀ ମହାତ୍ଣାଙ୍କ ଦର୍ଶନ ପାଇଁ କଟକରେ 
ପହଞ୍ଚୁ ଯାଇ ଥୁଲେ । ଟିକେ ଦର୍ଶନ କରିବା ଏତିକି ମାତ୍ର 
ଅଭିଳାଷ ନେଇ କାହିଁ କେତେ ଦୂରରୁ ଲୋକେ ଚୁଡ଼ା ଚାଉଳ 


ଧରି କଟକ ସହରରେ ଉପସ୍ଥିତ ହୋଇଯିବା ସ୍ଵତଃ ପ୍ରବୃତ୍ତ 
ଭାବେ ଏହା ଏକ ଏତିହାସିକ ଘଟଣା ହୋଇଯାଇଥୁଲା । 
ଏହି ଅବସର ପାଇଁ ଓଡ଼ିଶାର ଭାଗ୍ୟ ବଦଳାଇବା ଦିଗରେ 
ପଣ୍ଡିତ ଗୋପବନ୍ଧୁ ଦାସଙ୍କ ମହାନତା ବିଶେଷ ଭାବେ 
ପ୍ରଣିଧାନଯୋଗ୍ୟ, ଯାହାଙ୍କୁ ଗାନ୍ଧିଜୀ ମଧ୍ଯ ସ୍ବୀକାର 
କରିଛନ୍ତି । ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ ପରି ପାଞ୍ଚ ଜଣ ଦେଶ ସେବକ 
ବାହାରିଲେ ଦେଶରୁ ଦୁର୍ଦ୍ଦିନ ହଟିଯିବ, ଏହା ଥୁଲ। 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଅନ୍ତରର କଥା । ସେହି ଗୋପବନ୍ଧୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ 
ଓଡ଼ିଶାକୁ, କଟକକୁ ଆଣି ଯେପରି ତାର ରାଜନୀତି, ସମାଜ 
ଜୀବନରେ ଏକ ବ୍ୟାପକ ପରିବଗ୍ଣ୍ଣନର ସୂତ୍ରପାତ କରିଥୁଲେ, 
ତାହାର ପରିଣାମ ପରବର୍ଭୀ। ସମୟରେ ଦେଖିବାକୁ 
ମିଳିଥୁଲା । ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ଭଜ୍ରଳ ପ୍ରଦେଶ ସହିତ ଜାତୀୟ 
ସଂଗ୍ରାମରେ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଆଗେଇ ନେଇ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଓ 
ଗୋପବନ୍ଧୁ ଓଡ଼ିଶାବାସୀଙ୍କ ପାଇଁ ଯେଉଁ ତ୍ୟାଗ ସ୍ଵୀକାର 
କରିଛନ୍ତି, ତାହାକୁ ସହଜରେ ଏଡ଼ାଇ ଦିଆଯାଇ ନ ପାରେ । 
ବିଶେଷ କରି କଟକ ସହର ଓ ଏହାର ଜନସାଧାରଣଙ୍କ 
ପ୍ରତି ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଭଲ ପାଇବା ତାଙ୍କର ବାରମ୍ବାର ଗମ୍ତରୁ 
ଜଣାପଡ଼ିଥିଲା । ସେ ତାଙ୍କର ପ୍ରଥମ ଗସ୍ତ ଅବସରରେ 
କାଠଯୋଡ଼ି ବାଲିରେ ଓଡ଼ିଶାବାସୀଙ୍କୁ ସମ୍ବେ।ଧୂତ 
କରିଥୁଲେ । ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଗରିମା, ଏହାର ମହନୀୟ 
ପରମ୍ପରା ଓ ଉନ୍ନତ ସଂସ୍କୃତିକୁ ଗାନ୍ଧିଜୀ ସ୍ମରଣ କରି 
ଓଡ଼ିଶାବାସୀଙ୍କୁ ଆହ୍ବାନ ଜଣାଇଥୁଲେ । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ସେହି 
ଆହ୍ଲାନ ଓଡ଼ିଶାର ଘରେ ଘରେ ପ୍ରତିଧ୍ବନିତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା 
ଓ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଅହିଂସା ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ବାଉ୍ଭାକୁ ଗୋପବନ୍ଧୁ 
ଓ ତାଙ୍କର ସହ ଯୋଗୀମାନେ ଓଡ଼ିଶାର ସବୁ ୦ 
ପହଞ୍ଚାଇବାର କଷ୍ଟ ସ୍ବୀକ।ର କରି ଏକ ଜାତୀୟ 
ମହାସ୍ରୋତରେ ସମମ୍ତଙ୍କୁ ସାମିଲ କରିଥୁଲେ । 


ପ୍ରଥମ ଗସ୍ତ କାଳରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ କାଠଯୋଡ଼ି ନଦୀ 
ସଭା ପରେ କଟକ ସହରରେ ମହିଳାମାନଙ୍କ ସହିତ 
ଆଲୋଚନା କରିଥୁଲେ । ପରେ ପୁରୀ, ବ୍ରହ୍ମପୁର ଓ 
ଭଦ୍ନକରେ ସାଧାରଣ ଜନତାଙ୍କ ସହିତ ମିଶି ଭାବ ବିନିମୟ 
କରିଥୁଲେ ତଥା ଜାତୀୟ ମହାସଂଗ୍ରାମରେ ସାମିଲ ହେବାକୁ 
ଉଦୂବୋଧନ ଦେଇ ଥୁଲେ । ପରବର୍ତୀ ସମୟରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ 


(୧୨) ୮୮୮ ଓ ୭ ୫୭ ନ 


ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ® ® ଆଗଷ୍ଟ - ୨୦୨୧ 


ଓଡ଼ିଶାକୁ ୮ ଥର ଆସିଛନ୍ତି ଓ ସମସ୍ତ ଗସ୍ତ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ 
କଟକ ଗୁରୁତ୍ବ ବହନ କରିଛି । କଟକ ସହରରେ 
ଉତ୍କଳଗୌରବ ମଧୁସୂଦନ ଦାସଙ୍କ ପ୍ରୟୋଗଶାଳା ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ଦେଖିବାକୁ ଯାଇଛନ୍ତି । ଉତ୍କଳ ଟ୍ୟାନେରୀ ଯୋତା 
କାରଖାନା ଏବଂ କୁଷ୍ଠାଶ୍ରମ ପରିଦର୍ଶନ କରି ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ଭାବବିହ୍ବଳ ହୋଇଥୁଲାବେଳେ ମଧୁବାବୁଙ୍କ କାମକୁ ପ୍ରଶଂସା 
ନ କରି ରହିପାରିନାହାନ୍ତି । ମଧୁବାବୁଙ୍କ ପ୍ରୟୋଗ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ 
ଜୀବନରେ ମଧ୍ଯ ରଚନାତ୍ସକ କାମ ପ୍ରତି ଆଗ୍ରହ ସୃଷ୍ଟି 
କରିଛି । ତାହାକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ସାରା ଦେଶରେ ହମ୍ତକର୍ମ 
ବା ରଚନାତ୍ମକ କାମର ପ୍ରସାର ପାଇଁ ଉଦ୍ୟମ କରିଛନ୍ତି । 
ଉତ୍କଳମଣି ପଣ୍ଡିତ ଗୋପବନ୍ଧୁ ଦାସଙ୍କ ଜାତୀୟ ବିଦ୍ୟାଳୟ, 
ସତ୍ୟବାଦୀ ବନବିଦ୍ୟାଳୟ ପରିଦର୍ଶନ କୁହନ୍ତୁ ବା କଟକର 
ଉତ୍କଳ ଟ୍ୟାନେରୀ ଓ କୁଷ୍ଠାଶ୍ରମ ପରିଦର୍ଶନ କରି ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ରଚନାତ୍ସକ କାମର ଖସଡ଼ା ପ୍ରସ୍ଥୁତ କରିଛନ୍ତି, ଯାହାକି 
ତାଙ୍କର ପରବର୍ତୀ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ସ୍ଥାନ ପାଇପାରିଛି । 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଓଡ଼ିଶା ଗସ୍ତ, ରହଣି ତଥା ସମ୍ବର୍ଦ ନା 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ କଟକ ସହର ଗୁରୁତ୍ଵ ବହନ କରିଆସିଛି । 
କଟକର ସ୍ଵରାଜ ଆଶ୍ରମ ଯାହା ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମୀଙ୍କର 
ପ୍ରୟୋଗଶାଳା ଏନ୍ଡୁଡ଼ିଶାଳ ସେଠାରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ପହଞ୍ଚୁଛନ୍ତି । 
ତାଙ୍କର ମାର୍ଗଦର୍ଶନରେ ସ୍ଵରାଜ ଆଶ୍ରମ ଓ ଏହାର 
ଅନ୍ତେବାସୀ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ସେହିପରି କଟକ 
ସହରରେ ବିଭିନ୍ନ ସାଧାରଣ ସଭାମାନଙ୍କରେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର 
ଯୋଗଦାନ, ଯୁବଛାତ୍ର ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ଉଦୂବୋଧନ 
ପ୍ରକାରାନ୍ତରେ ସାରା ଓଡ଼ିଶାରେ ଇଂରେଜ ଶାସନ ବିରୋଧୀ 


ଦାବାନଳ ଜଳାଇ ଦେବାରେ ସହଯୋଗ କରିଥିଲା । 
ସହରରୁ କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ଯୁବ ଛାତ୍ର ମହିଳା ବାହାରି ଓଡ଼ିଶାର 
ଘରେ ଘରେ ଗୀ ଗୀରେ ସ୍ଵାଧୀନତାର ମନ୍ତ୍ର, ମହାତ୍ସାଙ୍କ 
ବାଣୀ ପ୍ରଚାର କରି ଦେଶର ମୁକ୍ତି ସଂଗ୍ରାମରେ ଓଡ଼ିଶାକୁ 
ଆଗ ଧାଡ଼ିରେ ରଖିପାରିଥୁଲେ । କଟକ ସହର ଥୁଲା 
ପ୍ରସାର ପ୍ରଚାରର କେନ୍ଦ୍ର । ଏହି ସହରରୁ ସେତେବେଳେ 
“ସମାଜ” ପରି ଖବରକାଗଜ ପ୍ରକାଶିତ ହେଉଥିଲା, ଯାହାର 
ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ଥୁଲେ ଉତ୍କଳମଣି ପଣ୍ଡିତ ଗୋପବନ୍ଧୁ ଦାସ । 
ସମାଜ” ମାଧମରେ କଟକ ସହରରୁ ସ୍ଵାଧୀନତାର ବାର୍ତା 
ଓ ମହାତ୍ନା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଆଦହ୍ଵାନର ପ୍ରଚାର ପ୍ରସାର କରାଇ 
ଗୋପବନ୍ଧୁ କଟକ ସହରର ଜନଜୀବନରେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର 
ଡାକରାକୁ ଖେଳାଇ ଦେଇଥୁଲେ । ଏହି ଡାକରାରେ 
ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ ଘରର ଏରୁଣ୍ଡି ବନ୍ଧ ଡେଇଁ ମହିଳା ଯୁବତୀ 
ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମରେ ଝାସ ଦେଇଥୁଲାବେଳେ ଅନେକ 
ଛାତ୍ର ବିଦ୍ୟାଳୟ ଛାଡ଼ି ଦେଶ ସେବାରେ ଲାଗିପଡିଥୁଲେ । 
କେତେକ ବାନରସେନା ହୋଇ ଓଡ଼ିଶା ସମେତ ଦେଶକୁ 
ବିଦେଶୀ ଶାସନ କବଳରୁ ମୁକ୍ତ କରିବାକୁ ପଣ କଲେ । 
କଟକ ମାଟିର ସେହି ଏତିହାସିକ ଜେଲ୍‌, ଯାହା ଆଜି 
ମଧ୍ଯ ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମୀଙ୍କ କଥା କହିଥାଏ ଓ ଗାନ୍ଧୀ 
ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ ମାର୍ଗରେ ପରିଚାଳିତ ହେବା ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା 
ଯୋଗାଇଥାଏ । 


ଚାନ୍ଦିନୀଚୌକ, କଟକ- ୨ 


ଶ୫ ୪୫୫ ୪୭ 


୫ 


ବ* 


ଜ୍‌ପଠପଧଵଧ ଧପ୍‌ ପସ: 


ଅଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ @©@ © @ ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଦର୍ଶନ ମହାଗୁରୁ : ସକ୍ର୍େଟିସ୍‌ 


ଚିନ୍ତନର ସ୍ବାତନ୍ତ୍ୟୀ ମଣିଷକୁ ଅନ୍ଯଠାରୁ ଭିନ୍ନ 
ପ୍ରତିପାଦନ କରେ । ସୁଚିନ୍ତନ କେବଳ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିର 
ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବକୁ ଚିହ୍ନିତ କରେ ନାହିଁ, ତତ୍ସହିତ ସମୟ - ସମାଜ 
ଏବଂ ପାରିପାର୍ଶ୍ରିକ ଅବସ୍ଥାକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥାଏ । 


ଜୀବନର ବିବିଧ ମୂଲ୍ଯବୋଧକୁ ନେଇ ବିଚାରଗତ 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ହିଁ “ଦର୍ଶନ” । ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜନମାନସରେ ନିଜ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଦାର୍ଶନିକ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତିକୁ ନେଇ ଚିରନମସ୍ୟ ହୋଇଥୁବା 
ମହାମନୀଷୀ ଥୁଲେ ଗ୍ରୀକ୍‌ ଦାର୍ଶନିକ ସକ୍ରେଟିସ୍‌ । 


ଜୀବନଧାରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ଥୁଲେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସାଧାରଣ 
ମାତ୍ର ବିଚାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ସେ ଥୁଲେ ମହାନ୍‌ । ତାଙ୍କର 
ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ତଳ୍ାଳୀନ ସମାଜକୁ ଜୀବନ ଉପଲବ୍‌ଧୂର ନୂତନ 


ଡକ୍ଟର ସଂଘମିତ୍ରା ଭଞ୍ଜ 


ମାର୍ଗ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରିଥୁଲା । ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କ ବିଶ୍ବାସ ଥୁଲା - 
ନୀତିନିଷ୍ଠ ଜୀବନବୋଧର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ତଥା ମାନବ ଆଗ୍ରହ 
ଓ ଆନନ୍ଦର ମହତ୍ତ୍ଵକୁ ସେ ସର୍ବଦା ଗୁରୁତ୍ବ ପ୍ରଦାନ 
କରିଥୁଲେ । 


ପ୍ରାୟ ତିନିହଜାର ବର୍ଷ ତଳେ ଗ୍ରୀକ୍‌ ୟୁନାନ୍‌ର ଏକ 

ସମୃଦ୍ଧ ରାଜ୍ୟ ଥୁଲା ଏଥେନ୍ସ । ପିତା ସୋଫ୍ରୋନିସ୍‌କସ୍‌ 
ଏବଂ ମାତା ଫିନା ରିଟେଙ୍କ କୋଳମଣ୍ଡନ କରି ସକ୍ରେଟିସ୍‌ 
ୟୁନାନ୍‌ରେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କ ପିତା 
ସୋଫ୍ରୋନିସ୍‌କସ୍‌ ଜଣେ ସ୍ଥପତି ଥୁଲେ । ମୂର୍ତି ତିଆରି 
କରି ଗୁଜୁରାଣ ମେଣ୍ଟାଇବା ନିମନ୍ତେ ତାଙ୍କ ପିତାଙ୍କ 
ସଂଘର୍ଷମୟ ଜୀବନକୁ ଦେଖୁ ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁଃଖୂତ 
ହୋଇପଡୁଥଲେ । ବାଲ୍ୟବସ୍ଥାରୁ ହିଁ ଭଲ ଖାଦ୍ୟ, ବସ୍ତ୍ରର 
ଅଭାବ ଭିତରେ ତାଙ୍କ ଆଦ୍ୟଜୀବନ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଦୁଃସ୍ଥ 
ଅବସ୍ଥାରେ ଗତିଶୀଳ ହୋଇଥୁଲ। । ଶୈଶବରୁ୍‌ 
ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କ ମନରେ ଶିକ୍ଷାଲାଭର ଉଚ୍ଚ ଆ କାଂକ୍ଷା 
ରହିଥୁଲା । ସଂଯୋଗବଶତଃ କ୍ଵିଟୋ ନାମକ ଜଣେ ଧନୀ 
ବ୍ୟକ୍ତି ତାଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ୟ କରିଥୁଲେ । ସମୁଚିତ ଶିକ୍ଷାଲାଭ 
ଦ୍ଵାରା ସେ ବିଦ୍ଵାନ୍‌ ହୋଇପାରିଥୁଲେ । ତାଙ୍କ ମତରେ -¬ 
୍ମ୍ମାନ ହିଁ ସତ୍ଯ” । ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ପାରମ୍ପରିକ ରଢିବାଦୀ 
ମାନସିକତା ଏବଂ ଅଜ୍ଞତାକୁ ଘୃଣା କରୁଥ୍‌ଲେ । ଗୌତମ 
ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଭଳି ସେ ତାଙ୍କର ଜୀବନାନୁଭୂତି ଏବଂ ଜୀବନୀୟ 
ଉପଲବ୍‌ଧ କୁ ଉପଦେଶ ସ୍ଥଳରେ ନିଜ ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଦାନ 
କରିବା ସହିତ ସେମାନଙ୍କୁ ଜୀବନର ଉଚିତ ମାର୍ଗ ପ୍ରଦର୍ଶନ 
କରିଥୁଲେ । ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ଉପଦେଶ ଛଳରେ କହୁଥୁଲେ¬ 


(୧୪) ୮୮ ଓ ୭ ୭ ନ 


ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ® ® ଆଗଷ୍ଟ - ୨୦୨୧ 


“ଏ ଦୁନିଆରେ ସମ୍ମାନରେ ବଞ୍ଚୁବାର ସବୁଠାରୁ ମହାନ୍‌ 
ରାସ୍ତା ହେଉଛି ଆମେ ସେମିତି ହେବା, ଯାହା ଆମେ 
ଦେଖେଇ ହେଉ । ତାଙ୍କ ମତରେ - “ଜଣେ ସଚ୍ଛୋଟ- ବିଶ୍ମସ୍ତ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଠିକ୍‌ ଗୋଟେ ଶିଶୁଭଳି ହୋଇଥାଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବ୍ଯକ୍ତିର ଆତ୍ମା ଅମର ଥାଏ । କିନ୍ତୁ ଯେ ସ୍ବଚ୍ଛ ହୃଦୟର 
ଥାନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ଆତ୍ମା ଅମର ଏବଂ ଦିବ୍ଯ ଥାଏ ।” 
ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ବିଶ୍ବ ଆତ୍ମା, ବିଚାର, ବିବିଧ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଏବଂ 
ସେଗୁଡିକର ପ୍ରୟୋଗକୁ ନେଇ ସ୍ଵ ଅଭି ମତ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରିଯାଇଛନ୍ତି । ସେ ଜ୍ଞାନର ଭଣ୍ଡାର ଥୁଲେ । ତାଙ୍କ ମନରେ 
ଏଥେନ୍‌ସ ଏବଂ ଏହାର ଅଧୁବାସୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଅସୀମ 
ପ୍ରେମ ଥୁଲ। । ଏଥେନ୍‌ସରେ ସେସମୟରେ ବହୁ 
ଷଡଯନ୍ତ୍ରକାରୀ ନୀତିଭ୍ରଷ୍ଟ ବିଦ୍ଵାନ୍‌ମାନଙ୍କର ଅଭ।ବ 
ନ ଥୁଲା । ସେମାନେ ନିଜ ଅହଂ ଓ ଗର୍ଟବର ଧ୍ଵଜା ଧାରଣ 
କରି ନିଜ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ନିମନ୍ତେ ଯେକୌଣସି ସ୍ତରକୁ ଯିବାକୁ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ ଥିଲେ । ଗ୍ରୀକ୍‌ରେ ସେତେବେଳେ ବହୁ ଦେବଦେବୀଙ୍କ 
ମାନ୍ୟତା ରହିଥୁଲା। । ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ବହୁ ଦେବଦେବୀ 
ଉପାସନାର ବିରୁଦ୍ଧରେ ଥୁଲେ । ଯେହେତୁ ନବଯୁବକମାନେ 
ତାଙ୍କର ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଥୁଲେ, ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ସେମାନଙ୍କ ସହିତ 
ଭଶ୍ଵର, ସୃଷ୍ଟି, ଧର୍ମ। ପ୍ରଶାସନ, ରାଜା, ରାଜଧର୍ମ ତଥା 
ପ୍ରଜାଧର୍ମ ଇତ୍ୟାଦି ସମ୍ପର୍କିତ ବହୁ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଆଲୋଚନା 
କରୁଥୁଲେ । ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ଏ ପ୍ରକାର 
ଚର୍ଚ୍ଚା ସେସମୟରେ ଅତ୍ୟନ୍ତ କଠିନ ଥୁଲା । ସକ୍ରେଟିସ୍‌ 
କହୁଥିଲେ- “ଇଶ୍ଵର କେବଳ ଜଣେ । ତାଙ୍କ ସ୍ଥାନରେ 
ନାନାପ୍ରକାର ଦେବୀ -ଦେବତାଙ୍କୁ ପୂଜା କରିବା ଅଜ୍ଞାନତା | 
ଏହାଦ୍ଵାରା ବୁଦ୍ଧି ଭ୍ରମିତ ହୁଏ । ପ୍ରକୃତ ଧର୍ମ ନିଜ ବୁଦ୍ଧିକୁ 
ବ୍ୟବହାର କରିବା ଦ୍ଵାରା ପାଳନ କରିହେବ । ନିଜପ୍ରତି, 
ସମାଜପ୍ରତି ଏବଂ ଦେଶପ୍ରତି ନିଜ କଉଁବ୍ୟ ପାଳନ କରିବା 
ହିଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମାନବର ଧର୍ମ ହେବା ଉଚିତ । ବ୍ୟକ୍ତିଠାରୁ, 
ରାଜାଠାରୁ ମଧ୍ଯ “ଦେଶ” ¬ ବୃହତ୍‌ ଅଟେ | ତେଣୁ, ଆମର 
ପ୍ରଥମ କଉ୍ଭବ୍ୟ ହେଉଛି ଆମେ ଦେଶଭକ୍ତ ହେବା । ରାଜା 
ଜଣେ ପ୍ରଶାସକ ଅଟେ । ସେ ଛଶ୍ବର ନୁହେଁ । ଜଣେ ରାଜା 
ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଲ ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଆନ୍ତରିକତା ଏବଂ 
ସଚ୍ଚୋଟତାର ସହିତ ଦେଶ, ଜନତା ଏବଂ ପ୍ରଜାର ସେବା 


କରିଥାଏ । ଜନତାର ମଧ୍ଯ କର୍ତବ୍ୟ ଯେ, ଦେଶର ହିତ 
ପାଇଁ ସେ ରାଜାଙ୍କୁ ସହାୟତା କରିବା ଉଚିତ । ଜ୍ଞାନ 
ଅର୍ଜନ କରି ସତ୍ୟ ସନ୍ଦର୍ଶନ କରିବା ହିଁ ଜନତାର କର୍ତବ୍ୟ 
ହେବା ଉଚିତ ।” ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କ ମାନସିକତା ଏବଂ ବିଚାର 
ଦ୍ଵାରା ନବଯୁବକ ତଥା ରାଜ୍ୟବାସୀ ଗଭୀର ଭାବରେ 
ପ୍ରଭାବିତ ହେଉଥୁଲେ । ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ନିଜ ଜ୍ଞାନକୁ କାହା 
ଉପରେ ବୋଝଭଳି ଲଦି ଦେବାକୁ ଚାହୁଁନଥୁଲେ । କୌଣସି 
କଥାକୁ ଜଣେ ବିଶିଷ୍ଟ ବ୍ୟକ୍ତି କହିଛନ୍ତି ବୋଲି ଭାବି ଗ୍ରହଣ 
କରିବା ଉଚିତ ନୁହେଁ ବୋଲି ସେ ମତ ଦେଉଥୁଲେ । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ କଥାର ଗଭୀରତା, ମହତ୍ସ୍‌ ଏବଂ ଗୁଣ ¬ ଅବଗୁଣକୁ 
ହୃଦ୍‌ବୋଧ କରି ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ସେ ନିର୍ଦେଶ ଦେଉଥୁଲେ । 
ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ଜ୍ଞାନର ସଂଗ୍ରାହକ ଥୁଲେ । ବିନମ୍ରରତା ପୂର୍ବକ 
ନିଜ ଜ୍ଞାନ ବିତରଣ କରୁଥୁଲେ । ଏହି କାରଣ ଯୋଗୁଁ 
ତାଙ୍କ ମାର୍ଗ ଅନୁସରଣକାରୀ ଶିଷ୍ୟଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ବୃଵ୍ଧି 
ପାଇଥୁଲା । ତାଙ୍କର ଦୁଇ ବିଶିଷ୍ଟ ଶିଷ୍ୟ ଥୁଲେ ଅଫ୍‌ଲା ତୁନ୍‌ 
ଏବଂ ପ୍ଲେଟୋ । ପ୍ଲେଟୋଙ୍କ ପରେ ତାଙ୍କ ଶିଷ୍ୟ ଆରିଷ୍ଟଟଲ୍‌ 
ଏବଂ ଆରିଷ୍ଟଟଲ୍‌ଙ୍କ ଶିଷ୍ୟ ସିକନ୍ଦର ମଧ୍ଯ ଏହି ପରମ୍ପରାକୁ 
ଆଗେଇ ନେଇଥୁଲେ । 


ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ଦେଖୁବାକୁ ଯେତିକି ଅସୁନ୍ଦର ଥୁଲେ 
ତାଙ୍କର ଉପଦେଶ, ଶିକ୍ଷାଦାନ ଏବଂ ବକ୍ତବ୍ୟର ମହତ୍ସ୍ଵ 
ଏବଂ ସୌନ୍ଦ ର୍ଯ୍ୟ ସେତିକି ପ୍ରଭ।ବଶାଳୀ ଥୁଲ। । 
“ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତ୍ର" ତାଙ୍କରିଠାରୁ ହିଁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି ବୋଲି 
କୁହାଯାଏ । ତାଙ୍କ ମୌଳିକ ବିଚାରକୁ ସେ ଲିପିବଦ୍ଧ 
କରିନାହାନ୍ତି । ବରଂ ତାଙ୍କ ଅବର୍ତମାନରେ ତାଙ୍କ ଶିଷ୍ୟ 
ପ୍ଲେଟୋ ତାଙ୍କୁ ବିଧ୍ବଦ୍ଧ ରୂପ ପ୍ରଦାନ କରିଥୁଲେ । ‹ ରିପକ୍ଲକ୍‌” 
(ଗ୍ରନ୍ଥ), ପ୍ରକାରାନ୍ତରେ ପ୍ଲେଟୋଙ୍କ ଗୁରୁ ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କ 
ସମ୍ବାଦର ଏକ ନାନ୍ଦନିକ ଉପସ୍ଥାପନା । ଏହାକୁ ପ୍ରଶ୍ନୋତ୍ତର 
ଶୈଳୀ କିମ୍ବା ସକ୍ରାଟିକ୍‌ ପ୍ରଣାଳୀରୂପେ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରାଯାଏ । 
ଏଥୁରେ ଛାତ୍ରମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିବାର ପ୍ରଣାଳୀ ରହିଛି । 
ଏହା ଛାତ୍ରମାନଙ୍କୁ କୌଣସି ବିଷୟଭୁକ୍ତ ପ୍ରଶ୍ନ ସହିତ ବିଷୟ 
ବାହାର ପ୍ରଶ୍ନକୁ ମଧ୍ଯ ବୁଝିବା ନିମନ୍ତେ ଅନୁପ୍ରେରିତ 
କରାଯାଏ । ଚିକିତ୍ସା ବିଜ୍ଞାନ ଏବଂ ନ୍ୟାୟିକ ଶିକ୍ଷା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ସକ୍ରାଟିକ୍‌ ପ୍ରଣାଳୀର ବ୍ୟବହାରକୁ ଅଧୂକ ମହତ୍ଜ୍ଵ ପ୍ରଦାନ 


ମା ୭ ଓ ଓ ମାମା ୧୬) 


ଅଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ @©@ © @ ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


କରାଯାଇଥାଏ । ସତ୍ୟ ଏବଂ ନ୍ୟାୟ ଭଳି ଯେକୌଣସି 
ବିଷୟକୁ ନେଇ ତର୍କର ମୂଳରୂପର କୌଶଳପୂର୍ଣ୍ତ ବ୍ୟବହାର 
ହିଁ ସକ୍ରେଟିସୀୟ କୌଶଳର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଅଟେ । ପ୍ଲେଟୋଙ୍କ 
ଡାଇଲଗ୍‌ (ସମ୍ବାଦ) ହିଁ ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କ ବକ୍ତ ବ୍ୟଗୁଡିକର 
ପୁନଃସ୍ଥାପନା ମାତ୍ର । ପ୍ଲେଟୋ ତାଙ୍କ ଗୁରୁ ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କ 
ତତ୍ତ୍ବକୁ ଯେପରି ଭାବରେ ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି, 
ବେଳେବେଳେ ସେ ସମମ୍ତ ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ରହସ୍ୟପୂର୍ଣ୍ତ 
କରିଦିଏ । ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ନିଜ ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଶ୍ନ ପଚାରିବା 
ସମୟରେ କହନ୍ତି - (ମୁଁ କିଛି ହେଲେ ଜାଣିନାହିଁ | ତମେ 
କ'ଣ କହୁଛ ତାକୁ କେବଳ ବୁଝିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଛି ମାତ୍ର ।” 
ପ୍ଲେଟୋଙ୍କ 'ରିପଚ୍ଲିକ୍‌” ଗ୍ରନ୍ଥଚୁ ଦେଶ, ସମୟ, କାଳ ଓ 
ରାଜନୀତି ଇତ୍ୟାଦିକୁ ନେଇ ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କ ମୌଳିକ ବିଚାରକୁ 
ଉପଲବ୍ଧ କରିହୁଏ । ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କ ବିଚାରର ତ୍ରିବିଧ ରୂପ 
ହେଲା- 


(କ) ତର୍କ ବିଚାର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
(ଖ) ପ୍ରୟୋଜନମୂଳକ ସିଜାନ୍ତ 
(ଗ) ଆକୃତି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବା ଜ୍ୟାମିତିକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 


ତର୍କ ବିଚାର ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତିକୁ 
ମାନସିକ କ୍ରିୟାରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । ତାଙ୍କ ମତରେ 
ନିରୀକ୍ଷଣ ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ନୁହେଁ । ପ୍ରକୃତିର କୌଣସି ରୂପକୁ 
କେବଳ ନିରୀକ୍ଷଣ ପରେ ଯେଉଁ ବିଚାର ଆସେ ସେସବୁ 
ସତ୍ୟର ନିକଟ ଥୁଲେ ହେଁ ସଠିକ୍‌ ଜ୍ଞାନର ଆବଶ୍ୟକତା 
ନିମନ୍ତେ ବାଉ୍ଭାଁଳାପ, ବାଦ - ବିବାଦ ଏବଂ ତର୍କ ବିଦ୍ୟାର 
ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ସତ୍ୟ ନିକଟରେ ମଣିଷକୁ ପହଞ୍ଚୁବାକୁ 
ହେଲେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ବିଚାରକୁ ମଧ୍ଯ ନିଜ ତର୍କରେ ସାମିଲ 
କରିବାକୁ ପଡେ । ଦୁଇଟି ପକ୍ଷରୁ ତର୍କ ବିତର୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଯେଉଁ ବିରୋଧାଭାସ ଆସେ, ତାହା ଅସତ୍ୟର ଅଂଶଠାରୁ 
ଦୁରକୁ ଚାଲିଯାଏ ଏବଂ ଯାହା ଅବଶିଷ୍ଟ ରହେ, ତାହା ହିଁ 
ସଠିକ୍‌ ଜ୍ଞାନ ଭାବରେ ସତ୍ୟ । ତର୍କର ମୂଳରୂପ ହେଉଛି 
ପ୍ରକଳ୍ପନା । ନିରୀକ୍ଷଣ ପରେ ଉପଲବ୍ଧ ବିଚାରକୁ ଅନ୍ୟ 
ସମ୍ମୁଖରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବା ପରେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ନିଜ ନିଜ 
ମତ ଦେବାକୁ ହେବ ଏବଂ ଭୁଲ - ଠିକ୍‌ର ବିଚାର ପୂର୍ବକ ସ୍ଵ 


ବିଚାର ପ୍ରଦାନ କଲେ ଯାଇ ସଠିକ୍‌ ବିଚାର ଆପେ 
ଆସିଥାଏ । ସାମାନ୍ୟ ଚର୍ଚ୍ଚାରୁ ବିଚାର ସଂଶୋଧୂତ ହୋଇ 
ବାସ୍ତବ ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥାଏ । କିନ୍ତୁ ସେହି ଜ୍ଞାନକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରିବା ଉଚିତ ଅବା ଅନୁଚିତ୍‌ର ହାନିଲାଭ ବିଚାରକୁ 
ମଧ୍ଯ ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ଅଗ୍ରାହ୍ୟ କରିଛନ୍ତି । 


ପ୍ରୟୋଜନମୂଳକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ: ଦୀର୍ଘ ୩୦୦୦ ବର୍ଷ 
ପୂର୍ବେ ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଦତ୍ତ ଏହି ପ୍ରୟୋଜନମୂଳକ 
ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଆଜି ମଧ୍ଯ ପ୍ରାସଙ୍ଗିକ । କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିର ଜୀବନକୁ 
କେବଳ ତା'ର ଭୌତିକ ଆବଶ୍ୟକତା ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରେ 
ନାହିଁ ବରଂ ମାନବର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ, ଧ୍େୟ ଏବଂ ସାଧ୍ଁ ମଧ୍ଯ 
ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କରିଥାଏ । ତଜଳ୍ରାଳୀନ ଏଥେନ୍‌ସର ଲୋକତାନ୍ତ୍ରିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାର ସତ୍ତାଭ୍ରଷ୍ଟ- ଦୁର୍ବଳ ଦିଗଗୁଡିକୁ ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ଅଙ୍ଗୁଳି 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରିଥୁଲେ । ରାଜନୀତିକ ସତ୍ତା ଭ୍ରଷ୍ଟ ହେଲେ 
ଲୋକ କଲ୍ୟାଣ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ବୋଲି ସେ ହୃଦ୍‌ବୋଧ 
କରିଥୁଲେ । ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପଙ୍ଗୁରୂପ ଏବଂ ବିଫଳ 
ଦୁର୍ବଳ ଦିଗପ୍ରତି ସେ ଯୁବପିଢିଙ୍କୁ ସଚେତନ କରୁଥୁଲେ । 
ଅଯୋଗ୍ୟ-ସ୍ଵାର୍ଥୀ ଲୋକମାନେ ସତ୍ତାର ଉଚ୍ଚ ପଦରେ 
ଅଧୁଷ୍ପିତ ହେବାଦ୍ଧାରା ଭ୍ରଷ୍ଟାଚାର ପ୍ରସାରିତ ହୁଏ ବୋଲି 
ସେ ଯୁକ୍ତି କରୁଥ୍‌ଲେ । ତତ୍କାଳୀନ ଶାସନବ୍ୟବସ୍ଥା ବିରୁଦ୍ଧରେ 
ଯାଇଥୁବା ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କୁ ରାଜଦଣ୍ଡ ରୂପେ ବିଷପାନ କରିବାକୁ 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଥିଲା । ତାଙ୍କର ଅସଂଖ୍ୟ ଶିଷ୍ୟ ତାଙ୍କୁ ବଞ୍ଚେଇବାକୁ 
ଚାହିଁଥିଲେ ହେଁ, ରାଜଶାସନର ନିୟମକୁ ସମ୍ମାନ ଜଣାଇ 
ସକ୍ରେଟିସ୍‌ 'ମୃତ୍ୟୁଦଣ୍ଡଂକ୍ଟ୍‌ ସାଦରେ ସ୍ଠୀକ।ର 
କରିନେଇଥୁଲେ । ତାଙ୍କର ଆଦର୍ଶ ଥୁଲା - ' ମନୁଷ୍ଯର 
ଗତିବିଧ୍‌ କେବଳ ଭୌତିକ କାରଣ ଦ୍ଵାରା ନିୟମିତ ଅବା 
ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ହୁଏ ନାହିଁ ବରଂ ତା'ର ଲକ୍ଷ୍ୟ- ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ, ଧେୟ 
ଏବଂ ସାଧ୍ଯ ଦ୍ଵାରା ମଧ୍ଯ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ହୋଇଥାଏ ।” ତେଣୁ, 
ସମାଜ ସଂସ୍କାରର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟକୁ ସଫଳ କରିବାକୁ ହେଲେ 
ତାଙ୍କୁ ବିଷପାନ କରିବାକୁ ହେବ ବୋଲି ଶିଷ୍ଯମାନଙ୍କୁ 
ଜଣାଇଥୁଲେ । ଶାସନଗତ ନିୟମକୁ ସଫଳ କରିବା ନିମନ୍ତେ 
ନିୟମ ପାଳନକୁ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ମନେ କରୁଥିବା ସକ୍ରେଟିସ୍‌ 
ରାଜଦଣ୍ଡକୁ ସ୍ଵୀକାର କରି, ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ଅରାଜକତାକୁ ପ୍ରତିହତ 
କରିବା ନିମନ୍ତେ ଅଭୂତ ପ୍ରୟାସ କରିଥୁଲେ । ତାଙ୍କ 


(୧୬) ୮୮୮ ଓ 9 ୭ ନ 


ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ® ® ଆଗଷ୍ଟ - ୨୦୨୧ 


ଜୀବନାଦର୍ଶର ମହତ୍ସ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନିକଟରେ ଭୌତିକ 
ଜୀବନର ଆହ୍ଲାଦ ମୂଲ୍ୟହୀନ ହୋଇପଡିଥୁଲା । 


ଆକୃତି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କ ଲକ୍ଷ୍ଯ ଥୁଲା 
ସତ୍ଯଜ୍ଞାନର ପ୍ରାପ୍ତି । ଆଆକୃତିଂ- କହିଲେ “ଆକାର”କୁ 
ବୁଝାଏ । ତ୍ରିଭୁଜ ପ୍ରମ୍ଭୁତ କରିବା ନିମନ୍ତେ ଜ୍ୟାମିତିକ ରେଖା 
ଅଙ୍କନ କରାଯାଏ । ରେଖାଙ୍କନ ସମୟରେ ବେଳେବେଳେ 
ସେଥୁରୁ ଗୋଟିଏ ମୋଟା ଅବା ଚଉଡା ରେଖା ଟାଣି 
ହୋଇଯାଇଥାଏ । ତାହା ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ହେଲେ ହେଁ ପୂର୍ଣ୍ଣ ତ୍ରଭୁଜର 
ପ୍ରତିବିମ୍ବ ନିଶ୍ଟୟ । ଏଥେନ୍‌ସ ନଗରୀର ଅସଂଖ୍ୟ ବିକୃତି 
ଏବଂ ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ତା ସତ୍ଥ୍ଵେ ତାହା ରାଜ୍ୟର ପୂର୍ଣ୍ତାକୃତି ସୃଷ୍ଟିରେ 
ସହ।ୟତ। କରିଥାଏ । ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କ ମତରେ - 
ବ୍ୟାବହାରିକ ରୂପରେ ନିର୍ମିତ ତ୍ରିଭୁଜର ଆକୃତି ଅପୂର୍ଣ୍ତ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ, ଏକ ପୂର୍ଣ ବସ୍ଥୁର ପ୍ରତିନିଧୂତ୍ଵବ କରେ । 
ସେହିପରି ଆମର ନଗର ରାଜ୍ୟ ଅପୂର୍ଣ୍ଣ ହେଲେ ମଧ୍ଯ 
ରାଜ୍ୟର ପ୍ରକୃତିକୁ ବୁଝିବାରେ ସହାୟକ ହୁଏ । ଜ୍ଞାନେନ୍ଦ୍ରିୟ 
ସାହାଯ୍ୟରେ ଆମକୁ ଆକୃତିଗୁଡିକର ପ୍ରକୃତ ପ୍ରତିବିମ୍ବ 
ମିଳେ । କିନ୍ତୁ ତର୍କ, ବିଚାର ଏବଂ ପ୍ରୟୋଜନମୂଳକ ପଦ୍ଧତିର 
ପ୍ରୟୋଗ କରି ଏହି ବିକୃତ ପ୍ରତିବିମ୍ବର ପଶ୍ଚାତ୍‌ ଭାଗରେ 
ଥୁବା ପ୍ରକୃତ ସତ୍ୟକୁ ଅନ୍ଵେଷା କରିହେବ ।” 


ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ନିଜ ଚିନ୍ତନରେ ସର୍ବଦା ଜ୍ଞାନକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ଦେଇଛନ୍ତି । “ଜ୍ଞାନ” ହିଁ “ସତ୍ୟ, ' ଅଜ୍ଞାନତା” ହଁ ଅସତ୍ୟ | 
ବ୍ଯକ୍ତି ସର୍ବଦା ସତ୍ୟର ଅନ୍ଵେଷା କରିଥାଏ । ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତି 
ପରେ ସେ ଅଜ୍ଞାନତା ଓ ଅସତ୍ୟକୁ ତ୍ୟାଗ କରିଥାଏ । 
ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ଉତ୍ତମ-ଆଦର୍ଶ ରାଜ୍ୟର ସ୍ଥାପନା କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ରାଜନୀତିକ ସତ୍ତାକୁ ବିବେକଶୀଳ- ଜ୍ଞାନୀ - ଦାର୍ଶନିକମାନଙ୍କ 
ହାତରେ ନ୍ୟମ୍ତ କରିବାକୁ ପ୍ରବର୍ଭାଉ ଥୁଲେ । ଅଜ୍ଞାନତା 
ଶେଷ କରିବାର ଗୋଟିଏ ପରମ ମାର୍ଗ ହେଉଛି ଜ୍ଞାନ । 
ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ସଦ୍‌ଜୀବନର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ 
ରାଜନୀତିଜ୍ଞମାନେ ବୁଝିବା ଉଚିତ । 


ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କ ତର୍କସୂଲ୍ୟ- ତଥ୍ୟମୂଲ୍ୟ ତଥା 
ବୈଚାରିକ ଜୀବନମୂଲ୍ୟର ପ୍ରାମାଣିକ ପ୍ରତିନିଧୁ ଥ୍‌ଲେ 
ପ୍ଲେଟୋ” ଏବଂ ତାଙ୍କ “ସମ୍ବାଦଶୈଳୀ” | ସକ୍େେଟିସ୍‌ଙ୍କୁ 


ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ ୩୯୯ରେ ୭୧ ବର୍ଷ ବୟସରେ ଶାସନତନ୍ତ୍ରର 
ଆକ୍ରୋଶର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା କୁ ପଡିଥୁଲା । ଯାହା ଫଳରେ 
ତାଙ୍କପରି ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ- ଦାର୍ଶନିକଙ୍କୁ ମୃତ୍ୟୁଦଣ୍ଡ 
ଭୋଗିବାକୁ ହେଲା । ଏକଦା ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କୁ ଜଣେ ବିଦେଶୀ 
ରାଜା ନିଜ ଦରବାରକୁ ଡକାଇ ଥୁଲେ । ଅତି ବିନମ୍ରତାର 
ସହିତ ତାଙ୍କ ନିମନ୍ନ୍ରଣକୁ ଅଗ୍ରାହ୍ୟ କରିବାକୁ ଯାଇ ସକ୍ରେଟିସ୍‌ 
କହିଥୁଲେ - ମୁଁ ଆପଣଙ୍କ କୃପାର ବୋଝ ଉଠେଇ ପାରିବି 
ନାହିଁ । ମୁଁ ମୋ ରାଜ୍ୟରେ ହିଁ ସୁଖୀ ଅଛି । ପେଟ ଭରିବାକୁ 
ଦୁଇବେଳା ଖାଦ୍ୟ, ତୃଷା ମେଣ୍ଟାଇବାକୁ ଝରଣାର ଜଳ, 
ଦେହ ଢାଙ୍କିବାକୁ ଖଣ୍ଡେ କପଡା ଯଥେଷ୍ଟ” । ସକ୍ରେଟିସ୍‌ 
ତାଙ୍କ ଜୀବଦ୍ଦଶାରେ ଧନ- ଯଶ -ମାନ -ସମ୍ମନାନ ପଛରେ 
ଧାଇଁ ନଥୁଲେ । 


ଏଥେନ୍‌ସର ତତ୍କାଳୀନ ଶାସକ ମେରିକ୍ଲେଜ୍‌ ତାଙ୍କୁ 
ବହୁ ସମ୍ମାନ ପ୍ରଦାନ କରୁଥୁଲେ । ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କୁ 
ଜନତାର ସେବା ନିମନ୍ତେ ପ୍ରେରଣା ଦେଉଥୁଲେ । 
ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପେରିକ୍ଲେଜ୍‌ ଜୀବିତ ଥୁଲେ ସେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସେକ୍ର୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କ ଜନଜାଗରଣ ସକ୍ରିୟ ଥୁଲା । କିନ୍ତୁ 
ପେରିକ୍ଲେଜ୍‌ଙ୍କ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ପେରିକ୍ଲେଜ୍‌ଙ୍କ ଉତ୍ତରାଧ୍କାରୀ 
କ୍ଲିଓନ୍‌ଙ୍କୁ ସକ୍ରେଟିସଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ କିଛି ପରଶ୍ରୀକାତର ବିଦ୍ଧାନ୍‌ 
ପ୍ରବର୍ତାଇ ଥୁଲେ । କ୍ଲିଓନ୍‌ ଜଣେ ଅହଂକାରୀ ଏବଂ ଅବିଚାରୀ 
ଶାସକ ଥୁଲେ । ସକ୍ରୋଟିସ୍‌ଙ୍କ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ବିଚାର ତାଙ୍କୁ 
ବିଦ୍ରୋହପୂଣ୍ଣ୍ ମନେ ହୋଇଥୁଲା । ନବଯୁବକମାନେ 
ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କ କଥା ମାନିବାକୁ ସେ ପସନ୍ଦ କରୁନଥୁଲେ । 
କ୍ଲିନ୍‌ ନିରଙ୍କୁଶ ଶାସକ ହେବାକୁ ଚାହୁଁଥୁଲେ । ତେଣୁ, 
ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କୁ ନିଜ ରାସ୍ତାରୁ ଦୂରେଇବା ନିମନ୍ତେ ସେ ଚକ୍ରାନ୍ତ 
କଲେ । ଏଥେନ୍‌ସର ନବଯୁବକମା ନଙ୍କୁ ପଥଭ୍ରଷ୍ଟ କରିବା 
ତଥା ନାସ୍ତିକ ହେବାର ମିଥ୍ୟା ରୋପରେ ରାଜଦଣ୍ଡ ମିଳିଲା । 
ଅଧର୍ମ ସ୍ଥାପନା, ଶାସନର ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ ଏବଂ ଯୁବପିଢିକୁ 
ବିପ୍ଳବ ନିମନ୍ତେ ପ୍ରୋତ୍ସାହିତ କରିବା ଦୋଷରେ ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କୁ 
ବନ୍ଦୀ କରାଯାଇ ତାଙ୍କ ଉପରେ ମୋକଦ୍ଦମା ରୁଜୁ 
କରାଗଲା । ନ୍ୟାୟାଧୀଶମାନେ ତାଙ୍କୁ ନିଜ ଅପରାଧ 
ସ୍ଵୀକାର କରି ଆତ୍ମସମର୍ପଣ କରିବାକୁ ପ୍ରବର୍ଭାଇ ଥୁଲେ । 
ପାଞ୍ଚ ଶହ ଏକ ନ୍ୟାୟାଧୀଶଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ନିଜ 
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ଶୁଣାଣି ପାଇଁ ଛିଡା ହୋଇଥୁଲେ । ଜନଅସନ୍ତୋଷ ଭୟରେ 
ଭୋଟିଂ ବ୍ୟବସ୍ଥା କରାଯାଇ ୨୮୦ ଜଣ ନ୍ୟାୟାଧୀଶ ତାଙ୍କୁ 
ଦୋଷୀ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିଥୁଲେ ଜୀବନ- ମୃତ୍ୟୁର ମାର୍ମିକ ଅର୍ଥ 
ବୁଝିଥୁବା ସତ୍ଯ ରକ୍ଷା ତଥା ଦେଶ- ଦେଶବାସୀଙ୍କ 
ସପକ୍ଷରେ ଥୁବା ନ୍ୟାୟକୁ ହତ୍ୟା କରୁଥିବା ନ୍ୟାୟାଧୀଶଙ୍କ 
ମିଥ୍ୟାରୋପକୁ ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ସ୍ଵୀକାର କରିନଥୁଲେ । ପରିମାଣ 
ସ୍ଵରୂପ ତାଙ୍କୁ ମୃତ୍ୟୁଦଣ୍ଡରେ ଦଣ୍ଡିତ କରାଯାଇଥୁଲା । 
ତତ୍କାଳୀନ ରାଜଦଣ୍ଡ ଅନୁଯାୟୀ ଅପରାଧୀକୁ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଦିନରେ 
ବିଷପାନ କରିବାକୁ ପଡ଼ୁଥିଲା । ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କୁ ଅତି ମାତ୍ରାରେ 
ଭଲ ପାଉଥୁବା ଶିଷ୍ୟଗଣ ଏ ନିର୍ଦ୍ଦେଶକୁ ଭଣ୍ଡୁର କରିବା 
ନିମନ୍ତେ ତାଙ୍କୁ ଜେଲ୍‌ କାରାଗାରରୁ ପଳାୟନ କରିବାକୁ 
ପରାମର୍ଶ ଦେଇଥୁଲେ । କିନ୍ତୁ, ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ଏ କଥାରେ 
ଆଦୌ ସମ୍ମତି ପ୍ରକାଶ କରିନଥୁଲେ । ସକ୍ରେଟିସ୍‌ 
ପଳାୟନପନ୍ଥୀ ହେବା ଅପେକ୍ଷା ବିଷପାନ କରିବାକୁ 
ଶ୍ରେୟସ୍କର ମନେ କରିଥୁଲେ । ସେ ତାଙ୍କ ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କୁ 
କହିଥୁଲେ - 'ମୁଁ ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କ ପ୍ରସ୍ଥାବକୁ ସମ୍ମାନ ଜଣାଇ 
ପଳାୟନ କଲେ, ଏହା ଦେଶର କାନୁନ୍‌ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଉଲ୍ଲଘଂନ 
ହେବ । ଏହା କରି ମୁଁ ଦେଶର ଅପମାନ କରିବି ନାହିଁ । 
ସତ୍ୟର ରକ୍ଷା କରିବା ହିଁ ମୋର ଧର୍ମ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ 
ନିଜ ଜୀବନ ଏବଂ ପ୍ରାଣପ୍ରତି ମୋହଥାଏ । କିଏ ଅବା 
ପ୍ରାଣତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ଚାହିଁବ ? କିନ୍ତୁ ଏକଥା ସେହି 
ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ, ଯେଉଁମାନେ ଏହି 
ନଶ୍ବର ଶରୀରକୁ ହିଁ ସବୁକିଛି ମାନନ୍ତି । ଆତ୍ମା ଯଦି ଅମର 
ତେବେ ଏହି ଶରୀରର ବିନାଶ ନିମନ୍ତେ ଭୟ କ”ଣ ? 
ମୃତ୍ୟୁ ଭୟରେ ମୁଁ ଏଭଳି ଅଧର୍ମ କରିବି ନାହିଁ । ମୋର 
ଶରୀର କବରରେ ରହିବ । ମୋ ଆତ୍ମା ତମମାନଙ୍କ ସହିତ 
ରହିବ । ଆମ ସମମ୍ତଙ୍କର ଆତ୍ମା ଏକ- ଏହା ହଁ ଅମର 
ସତ୍ୟ ଅଟେ । ଆମ ଶରୀରରେ ଯେ ନିବାସ କରୁଛନ୍ତି 
ତାଙ୍କର କ'ଣ କେହି କ୍ଷତି କରିପାରିବ ? ଏଭଳି ଶରୀରକୁ 
ଆତ୍ମା ବାରମ୍ବାର ଧାରଣ କରିଥାଏ । ତେଣ୍ଟୁ, ଏହି 
କ୍ଷଣସ୍ଥାୟୀ ଶରୀରକୁ ରକ୍ଷା କରିବା ନିମନ୍ତେ ପଳାୟନପନ୍ଥୀ 
ହେବାକୁ ମୁଁ ଉଚିତ ମନେକରୁନାହିଁ । ମୁଁ କ”ଣ କିଛି ଅପରାଧ 
କରିଛି ? ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ଏହାକୁ ଅପରାଧ ବୋଲି କହନ୍ତି, 


ସେମାନଙ୍କ ବୁଦ୍ଧି ଉପରେ ଅଜ୍ଞାନତାର ପ୍ରଭାବ ରହିଛି । 
ମୁଁ ଏକଥା ସର୍ବଦା କହେ ଯେ- ବିଶ୍ଵକୁ କେବେହେଲେ 
କୌଣସି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସିଦ୍ଧାନ୍ତର ବଳୟ ମଧ୍ଯରେ ଆବଦ୍ଧ କରାଯାଇ 
ନପାରେ । ମାନବର ବୌଵିକତାର ନିଜସ୍ଵ ସୀମା ରହିଛି । 
ବିଶ୍ବକୁ ବୁଝିବାକୁ ହେଲେ ନିଜ ଭିତରେ ଥୁବା ଅଜ୍ଞତାକୁ 
ଦୁରେଇବାକୁ ହେବ । ମାନବ କେବଳ ଶରୀରମାତ୍ର ନୁହେଁ, 
ତାହା ଜାଗ୍ରତ ଏବଂ ଚେତନ ଆମ୍ମା ମଧ୍ଯରେ ନିବାସ 
କରିଥାଏ । ସେଥୁପାଇଁ ଆମକୁ ଆତ୍ମାନୁସନ୍ଧାନ ଆଡକୁ 
ଉନ୍ମଖ ହେବାକୁ ହେବ । ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଆତ୍ମ ଜୀବନରେ 
ସତ୍ଯ, ନ୍ୟାୟ ଏବଂ ସତ୍ୟପରାୟଣତାକୁ ଅବଲମ୍ବନ 
କରିବାକୁ ହେବ । ଆମକୁ ଏତିକି ସ୍ମରଣ ରଖୁ ଆଗକୁ 
ବଢିବାକୁ ହେବ ଯେ, ଶରୀର ନଶ୍ଵର ଅଟେ । ମୋତେ 
ମୃତ୍ୟୁଦଣ୍ତ ଆଦେଶ ଦେବା ପରେ, ନଶ୍ଵର ଶରୀର ନିଜ 
ସୀମା ସମାପ୍ତ କରିସାରିଛି ବୋଲି ଜାଣିବାକୁ ହେବ । 
ଭ୍ରମି ଭ୍ରମି କ୍ଳାନ୍ତ ହୋଇସାରିବ । ଏବେ ଏହି ସଂସାରରୂପୀ 
ରାତିରେ ବିଶ୍ରାମ ନେଉଛି । ଶୋଇଯିବା ପରେ ମୋ 
ଉପରେ ଚାଦର ଖଣ୍ଡେ ଢାଙ୍କିଦେବ । ମୃତ୍ୟୁ ସର୍ବଦା ଶାନ୍ତିର 
କ୍ଷଣରେ ଶାନ୍ତ ଭାବରେ ହେବା ଉଚିତ । ତେଣୁ ନିଜ ଭାବ 
ଉପରେ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ରଖ ।” 


ଯଥାର୍ଥବାଦୀ- ଦାର୍ଶନିକ ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ହସି ହସି 
ବିଷପାନ କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇ ଥୁଲେ । ନିଜ ମୃତ୍ୟୁର 
ଶେଷ ପହରରେ ସେ ତାଙ୍କ ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କୁ ହସ - ଖୁସିରେ 
ଶାନ୍ତିପୂର୍ବକ ବିଦାୟ ଦେବାକୁ ଅନୁରୋଧ କରିଥୁଲେ । ନିଶ୍ଚିତ 
ସମୟରେ ଜେଲର୍‌ ସକ୍ର୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କୁ ଥରଥର ହସ୍ତରେ 
ବିଷପାତ୍ର ଧରାଇ ଥୁଲେ । ସେ କାନ୍ଦି କାନ୍ଦି କହିଥୁଲେ ¬ 
ମହୋଦୟ ମୁଁ ଜାଣିଛି, ଆପଣ ନିର୍ଦ୍ଦୋଷ- ନିରପରାଧ | 
କିନ୍ତୁ ମୁଁ ଅସହାୟ । ମୋତେ କ୍ଷମା କରିଦିଅନ୍ତୁ । ସକ୍ରେଟିସ୍‌ 
ତାକୁ ଧୈର୍ଯ୍ୟହରା ନ ହେବାକୁ ପରାମର୍ଶ ଦେଇ ବୁଝାଇ 
ଥୁଲେ - “ଭାଇ ! ମୁଁ ତମ ଉପରେ ରୁଷ୍ଟ କାହିଁକି ହେବି ? 
ତମେ ତ ନିଜ କର୍ତବ୍ୟ ପାଳନ କରି ମୋ ବିଚାରକୁ ହିଁ 
ସମର୍ଥନ କରୁଛ । ଏହା କହି ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ବିଷପାତ୍ରରୁ ଧୀରେ 
ଧୀରେ ବିଷପାନ କରିଥୁଲେ । ଜେଲର୍‌ ବିଷପାନ କରୁଥିବା 
ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କୁ ବିନମ୍ର ଭାବରେ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦେଇଥୁଲେ ଯେ, 


(୧୮) ୮୮ ଓ 9 ୫୭ ନ 
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ବିଷ ପିଇବା ପରେ ସେ ପଦଚାରଣ କରନ୍ତୁ । କ୍ରମେ 
ପାଦଦ୍ଵୟ ଭାରି ହୋଇଆସିଲା ପରେ ଶୋଇ ପଡିଲେ, 
ଆରାମଦାୟକ ମୃତ୍ୟୁ ହେବ । ମହାନ୍‌ ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ଏ ସମସ୍ତ 
କଥା ଶୁଣି କୌଣସି ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ପ୍ରକାଶ କରିନଥୁଲେ । ସେ 
ପଚାରିଥୁଲେ- ୟାକୁ ପିଇବା ପୂର୍ବରୁ ସାମାନ୍ୟ ପ୍ରାର୍ଥନା 
କରିହେବ କି ? ଜେଲର୍‌ ଉତ୍ତରରେ କହିଥୁଲେ- “ଆମେ 
ବିଷ ଦେବା ପୂର୍ବରୁ ସବୁ କଏଦୀଙ୍କୁ ସମୟ ଦେଇଥାଉ” | 
ଏହା ଶୁଣି ସକ୍ରେଟିସ୍‌ କହିଥୁଲେ - ଆମକୁ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିବାକୁ 
ହେବ ଯେ, ଆମ ସ୍ଵଜନମାନଙ୍କୁ ଆମ ପରେ ଏ ପୃଥୁବୀରେ 
ଛଶ୍ଵର ପ୍ରସନ୍ନ ରଖନ୍ତୁ ଓ ତାଙ୍କ ଜୀବନକୁ ସରସ - ସୁନ୍ଦର 
କରନ୍ତୁ । ମୁଁ ଚାହୁଁଛି, ଏଠାରେ ଯେଉଁମାନେ ଅଛନ୍ତି, 
ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ମୋ ସହିତ ପ୍ରାର୍ଥନା କରନ୍ତୁ ।” ଏତିକି 
କହିବା ପରେ ସେ ଅତି ନିର୍ଭୟରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଷପାନ 
କରିସାରିଥୁଲେ । ଏହା ଦେଖୁ ସେଠାରେ ଉପସ୍ଥିତ 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ହୃଦୟ ହାହାକାର କରିଉଠିଲା । ଧୀରେ ଧୀରେ 
ବିଷକ୍ରିୟା ସଂଚାର ହେଲା । ହଠାତ୍‌ ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କର କିଛି 
ମନେପଡିଯିବାରୁ ସେ ତାଙ୍କ ଶିଷ୍ୟ କ୍ରିଟୋକୁ ପାଖକୁ ଡାକି, 
ନିଜ ପଡୋଶୀ ପାଖରୁ ଗୋଟେ କୁକୁଡା ଉଦ୍ଧାର ଆଣିଥୁବା 
କଥା କହିଲେ । କ୍ରିଟୋକୁ ସେହି କୁକୁଡାର ଦାମ୍‌ ପରିଶୋଧ 
କରିବା ନିମନ୍ତେ ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ଅନୁରୋଧ କଲେ । ଏତିକି 
କହି ସେ ନିଜ ଉପରେ ଚାଦର ଢାଙ୍କି ନିଷ୍କନ୍ଦ ହୋଇ ପଡି 
ରହିଲେ । କିଛି କ୍ଷଣ ପରେ ତାଙ୍କ ଶରୀର ସାମାନ୍ୟ ଥରି 
ଉଠିଥୁଲା ଓ ପରେ ଶାନ୍ତ ହୋଇଗଲା । 'ମୃତ୍ୟୁ”କୁ ମାନବ 
ଜୀବନର ସବୁଠାରୁ ମହାନ୍‌ ବରଦାନ ମନେ କରୁଥିବା 
ସତ୍ୟାନ୍ସଵେଷୀ ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ରାଜରୋଷର ଶିକାର ହୋଇ 
ବଳି ପଡିଗଲେ । ଜୀବନ ଜୀଇଁବାରେ ସେ ଯେତିକି ମହାନ୍‌ 
ଥୁଲେ, ମୃତ୍ୟୁରେ ମଧ୍ଯ ସେ ସେତିକି ମହାନ୍‌ ଥୁଲେ । 


ଏଥେନ୍‌ସର ମହର୍ଷି ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କ ବିଷପାନକାଳୀନ 
ଦୃଶ୍ୟକୁ ନେଇ ବହୁ କବି ସାହିତ୍ୟିକଙ୍କ ଲେଖନୀରୁ ଝରିପଡିଛି 
ଆନ୍ତରିକ ବିଳପିତ ଶବ୍ଦ । ଉତ୍କଳମଣି ଗୋ ପବନ୍ଧୁ 
ହଜାରିବାଗ୍‌ ଜେଲ୍‌ରେ ବନ୍ଦୀ ଥୁଲାବେଳେ ସେହି ସତ୍ୟସନ୍ଧ 
ମହାଯୋଗୀ ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କୁ ସ୍ମରଣ କରି ଲେଖୁଛନ୍ତି - 


“ଆତ୍ମାର ଅମର ତତ୍ସ୍‌ ପ୍ରଚାରି ଲୋକରେ 
ସତ୍ୟସନ୍ଧ ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ଯେବେ ଅକାତରେ । 


ପାଷାଣ୍ଡ ଶାସନ ଦଣ୍ଡେ ଦେଖାଇଲେ ଶିର 
ମୁଖେ ଯେବେ ବିଷପାତ୍ର ଲଗାଇଲେ ବୀର । 


ବୁଡି ନାହିଁ ଏବେ ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଆସି ନାହିଁ କାଳ 
ନ ପିଅ ମହର୍ଷି ଆଉ ମୁହୂର୍ତେ ସମ୍ଭାଳ 


ଜାଣି ନ ଥୁଲା ଯେ ହୃଦ ଭୟ ପଳାୟନ 
ମରଣେ ଯେ ଦେଖୁଥିଲା ଅମର ଜୀବନ ।” 


( ବନ୍ଦୀର ସାନ୍ଧ୍ୟ ଅନୁଚିନ୍ତା ) 


ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କ ଜୀବଦ୍ଦଶାରେ ଏକଦା ଏକ ଅଲୌକିକ 
ଘଟଣା ଘଟିଥୁଲା । ଏଥେନ୍‌ସର ଡେଲ୍‌ଫି ମନ୍ଦିରରୁ ଏକଦା 
ଆକାଶବାଣୀ ହୋଇଥିଲା ଯେ, 'ସକ୍ରେଟିସ୍‌ ଏହି ୟୁନାନ୍‌ର 
ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୁଦ୍ଧିମାନ୍‌ - ବିଚାରଶୀଳ - ବିବେକଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତି 
ଅଟେ ।” ଏହି ଅଲୌକିକ ଘଟଣା ସମ୍ପର୍କରେ ସେ ଅତି 
ବିନମ୍ରତା ଓ ଉଦାରତାର ସହିତ ଏଥେନ୍‌ସର ନଗରବୋାସୀଙ୍କୁ 
କହିଥୁଲେ ଯେ - ମୁଁ ସବୁଠୁ ଜ୍ଞାନୀବ୍ୟକୁ ଏଥୁପାଇଁ କାରଣ 
ମୋତେ କିଛି ଆସେ ନାହିଁ । ମୁଁ ଏହି ଏଥେନ୍‌ସର ଅନ୍ୟ 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କଠାରୁ ଅଧୂକ ବୁଵିମାନ୍‌ ଏଥୁପାଇଁ ଯେ, ମୋ 
ଅଜ୍ଞାନତାର ସୀମା କେଉଁଯାଏ ମୁଁ ଜାଣେ ଏବଂ ତାକୁ 
ସମାପ୍ତ କରି ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତ କରିବାକୁ ହେବ ବୋଲି ଭାବେ ।” 


ଶେଷରେ ପ୍ରାୟ ୭୧ ବର୍ଷ ବୟସରେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟପୂର୍ବ 
୩୯୯ରେ ସକ୍ରତ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କ ବୈଚାରିକ ଜୀବନର ଅନ୍ତ 
ଘଟିଥୁଲା । ପାଶ୍ଟାତ୍ୟର ବୌଦ୍ଧିକ ଜଗତ ନିମନ୍ତେ ମହା ତ୍ମା 
ସକ୍ରେଟିସ୍‌ଙ୍କ ଆତ୍ମତ୍ୟାଗ ପରବର୍ତୀ ଯୁଗକୁ ନୂତନ ସଂସ୍କାରିତ 
ଚିନ୍ତା- ଚେତନାର ଆହ୍ଲାନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସହାୟକ ହୋଇଥିଲା । 
କିନ୍ତୁ ମାନବ ସଭ୍ୟତାକୁ ଯେ ଜୀବନର ବାସ୍ତବିକ ଦର୍ଶନ 
କରାଇ ଥୁଲେ, ତାଙ୍କରି ମହାନ୍‌ ଚିନ୍ତନକୁ ଚାପଗ୍ରସ୍ତ କରିବାକୁ 
ଯାଇ ତତ୍କାଳୀନ ରାଜନୀତିକ ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ମାନସିକତା ତଥା 
ଏତାଦୃଶ ଅନ୍ୟାୟ ଅନୀତି ଇତିହାସ ପୃଷ୍ଠାର କାଳିମାମୟ- 
ବିଡମ୍ବିତ ଅଧ୍ୟାୟ ନିଶ୍ଚିତ । 


ସହକାରୀ ଅଧ୍ଯାପିକା, ଓଡ଼ିଆ ବିଭାଗ 
ରମାଦେବୀ ମହିଳା ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟ, ଭୁବନେଶ୍ଵର 


ମା ® ଓ ଓ ମାମା ( ୧୯ 


ଅଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ @©@ © @ ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଆମ ସ୍ଵାଧୀନତାର ପଞ୍ଚସ୍ତରୀ ବର୍ଷ 


୧୯୪୭ ମସିହ।ର ଅଗଷ୍ଟ ୧୪ ତାରିଖ 
ମଧ୍ଯରାତ୍ରରେ ହିଁ ବିଭାଜନ ସର୍ତରେ ଭାରତ ସ୍ଵାଧୀନତା 
ଲାଭ କଲା । ଅଖଣ୍ଡ ଭାରତ ଦ୍ବିଧା ବିଭକ୍ତ ହୋଇ ଭାରତ 
ଓ ପାକିସ୍ଥାନ ଏହିପରି ଦୁଇଗୋଟି ରାଷ୍ଟ୍ରର ମାନ୍ୟତା 
ପାଇଲ। । ଭାରତକୁ ପୂବରୁ ହିନ୍ଦୁସ୍ଥାନ ବୋଲି 
କୁହାଯାଉଥୁଲା । ଏବେ ବି ହିନ୍ଦୀ ଭାଷାରେ କେହି କେହି 
ହିନ୍ଦୁସ୍ଥାନ କହୁଥିବା ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଥାଏ । ହିନ୍ଦୁ ଅଧୁଷିତ 
ଭାରତରେ ହିନ୍ଦୁମାନେ ବହୁ ସଂଖ୍ୟାରେ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ 
ଭାରତର ଧର୍ମନୀତି ହିନ୍ଦୁ ନୁହେଁ । ଭାରତ ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ 
ରାଷ୍ଟ୍ରଭାବେ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବରେ ସୁନାମ ଅର୍ଜନ କରିଛି । କାରଣ 
କୌଣସି ଧର୍ମକୁ ଏଠାରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆ ନ ଯାଇ ସମସ୍ତ 
ଧର୍ମକୁ ସମ୍ମାନ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରାଯାଇଛି । ଏହା ହିଁ ଭାରତର 
ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ । 

ଭାରତ ୧୯୪୭ ମସିହା ଅଗଷ୍ଟ ୧୫ରେ ତାହାର 
ସ୍ବା।ଧୀନତ। ଦିବସ ପାଳନ କରି ଆସୁଛି । 
ଏଇ ୨୦୨୧ ଅଗଷ୍ଟ ୧୫ରେ ଭାରତ ସ୍ବାଧୀନତାର 
ପଞ୍ଚସ୍ତରୀ ବର୍ଷରେ ପଦାର୍ପଣ କରିବ । ଜାତିର ଜନକ ମହାତ୍ମା 
ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଅହିଂସା ମାର୍ଗରେ ଯାଇ ଭାରତ ସ୍ବାଧୀନତା 
ଲାଭ କରିଥୁଲେ ହେଁ, ଏ ସ୍ଵାଧୀନତା ହୁଏତ ଆହୁରି ବିଳମ୍ବିତ 
ହୋଇଥା'ନ୍ତା । ଚତୁର ବ୍ରିଟିଶ ଶାସକଗଣ ଉଭୟ ହିନ୍ଦୁ ଓ 
ମୁସଲମାନମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବିଭେଦ ଓ ବିଦ୍ଧେଷ ସୃଷ୍ଟି 
କରିବାକୁ ଉଦ୍ୟମ କରି ବ୍ୟର୍ଥ ହୋଇ ଥୁଲେ ହେଁ ଅହିଂସା 
ମାର୍ଗରେ ଆମେ ସ୍ଵାଧୀନତା ଲାଭ କରିଥୁଲେ । ଅପର 
ପକ୍ଷରେ ହିଂସା ମାର୍ଗରେ ସ୍ଵାଧୀନତା ହାସଲ ଲାଗି ବ୍ରିଟିଶ 


ଗୁରୁକଲ୍ୟାଣ ମହାପାତ୍ର 


ବିରୋଧୀ ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କ ସହିତ ହାତ ମିଳାଇ ନେତାଜୀ 
ସୁଭାଷ ଚନ୍ଦ୍ର ବୋଷ ଯେଉଁ “ଆଜାଦ୍‌ ହିନ୍ଦ୍‌ ଫଭଜ” ସରକାର 
ଗଠନ କରିଥୁଲେ, ତଦ୍ଦ୍ାରା ଭୟଭୀତ ହୋଇ ବ୍ରିଟିଶ 
ଶାସକଗଣ ଭାରତର ସ୍ଵାଧୀନତାକୁ ଆଉ ବିଳମ୍ବିତ କରିବାକୁ 
ଚାହିଁ ନଥୁଲେ । 


ପାକିସ୍ଥାନର ଦୂଭ।ଗ୍ୟ ଯେ ସେମ।ନେ 
୧୯୪୭ ମସିହା ଅଗଷ୍ଟ ୧୪ ତାରିଖଟିକୁ ସେମାନଙ୍କର 
ସ୍ବାଧୀନତା ଦିବସଭାବେ ପାଳନ କରି ଆସୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ 
ସେମାନଙ୍କ ଦେଶରେ ସ୍ବାଧୀନତା ସତେଯେପରି ବିପନ୍ନ 
ହୋଇଯାଇଛି, ସେହିପରି ମନେହୁଏ । 


ଭାରତକୁ ଅବଶ୍ୟ ସେପରି ଦୁର୍ଦ୍ଦଶା ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ 
ପଡିନାହିଁ । ଗଣତନ୍ତ୍ର ଏଠାରେ ବିପନ୍ନ ହୋଇନାହିଁ ସତ, 


(୨୦) ୮୮୮ ଓ 9 ଓ ୩୬୬ 


ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ® ® ଆଗଷ୍ଟ - ୨୦୨୧ 


ମାତ୍ର ସ୍ଵାଧୀନତାର ପଞ୍ଚମ୍ତରୀ ବର୍ଷରେ ସବୁ ଭାରତୀୟ 
ସ୍ଵାଧୀନତାର ସ୍ଵାଦ ଅନୁଭବ କରିବା ଉଚିତ ବୋଲି ମୋର 
ମନେହୁଏ । ସ୍ଵାଧୀନତାର ଉତ୍ତର କାଳରେ ଅଧୁକାଂଶ ନ 
ହେଲେ ମଧ୍ଯ ଅନେକ ଭାରତୀୟ ସ୍ବାର୍ଥକୈନ୍ଦ୍ିିକ ହୋଇ 
ପଡିଥୁବା ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଛି । କେହି କେହି ନାଗରିକ 
ଏଠି ନିଜର ଭାଇ, ପଡୋଶୀ, ସାହିବାସୀ ବା ଗ୍ରାମବାସୀଙ୍କୁ 
ବିପଦରେ ପଡିଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ସାହାଯ୍ୟ କରିବା ଲାଗି ଆଗେଇ 
ଆସନ୍ତି ନାହିଁ । 

ଜାତିର ଜନକ ମହା ୍ବା ଗାନ୍ଧୀ ଚାହିଁଥୁ ଲେ 
ସ୍ବାଧୀନତା ପରେ ଭାରତର ରାଷ୍ଟ୍ରପତି ବା ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ 
ପରି ପଦବୀରେ ରହିପାରିଥା 'ନ୍ତେ । ମାତ୍ର ଭାରତର ଉନ୍ନତି 
କଥା ଚିନ୍ତା କରି ସେ ମୃତ୍ୟୁ ଅବଧ୍‌ ସେବା କାର୍ଯ୍ୟରେ 
ରହିଥୁଲେ । ଆମେ ଭାରତୀୟମାନେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ସେହି 
ଗୁଣଟିକୁ ଆଦରି ରଖୁପାରିଲୁ ନାହିଁ । ଅଥଚ ଅହିଂସା 
ମାର୍ଗରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ସାର। ଦେଶରେ ସ୍ବ।ଧୀନ ତ। 
ଆନ୍ଦୋଳନର ନେତୃତ୍ଵ ନେଇ ଭାରତବାସୀଙ୍କୁ ବ୍ରିଟିଶ ଶାସନ 
କବଳରୁ ମୁକ୍ତ କରିଥୁଲେ । ତାଙ୍କ ତ୍ୟାଗର ପଟାନ୍ତର କାହିଁ ? 


୧୯୪୨ର “ଭାରତଛାଡ ଆନ୍ଦୋଳନ ବା ଅଗଷ୍ଟ 
ବିପ୍ଲବ” ଥୁଲା ଭାରତର ଅନ୍ତିମ ପର୍ଯ୍ୟାୟର ସ୍ଵାଧୀନତା 
ଆନ୍ଦୋଳନ୍ହ ଯାହା ବ୍ରିଟିଶ ସରକାରଙ୍କୁ ସ୍ଵାଧୀନତା ଦେବାକୁ 
ଏକ ପ୍ରକାର ବାଧ୍ଯ କରିଥୁଲା, ଏ ସମ୍ପର୍କରେ ମୋର ପିତା, 
(ବିଶିଷ୍ଟ ସ୍ବାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମୀ ଓ ସାହିତ୍ୟିକ ଭାବେ 
ରାଜ୍ୟରେ ପରିଚିତ”) ସ୍ଵର୍ଗୀୟ ଗୌର ଚନ୍ଦ୍ର ମହାପାତ୍ର, 
“ଭ୍ତଲ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗଂର ଅଗଷ୍ଟ ୨୦୦୭ ସଂଖ୍ୟା ପୃଷ୍ଠା ୫ରେ 
ଏକଦା ଉଲ୍ଲେଖ କରିଥୁଲେ, “ପରିଶେଷରେ ଆସିଲା 
୧୯୪୨ ମସିହାରେ ଭାରତଛାଡ ଡାକରା । ଗାନ୍ଧହିଜୀଙ୍କୁ 
ନିସ୍ତବ୍ଧ ରାତିରେ ଗିରଫ କରାଗଲା । ଜନପ୍ରିୟ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ 
ଦିନରେ ବନ୍ଦୀ କଲେ କାଳେ ଜନଗହଳିକୁ ରୋକାଯାଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ, ସେହି ଭୟରେ ଇଂରେଜ ଫୌଜ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ 
ନିସ୍ତବ୍ଧ ରାତ୍ଵିର ନୀରବ ପ୍ରହରରେ ପ୍ରାୟ ତିନିଟା ସମୟରେ 
ନିଦ୍ରାରୁ ଉଠାଇ ବନ୍ଦୀ କଲେ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ସେତେବେଳେ 
କେବଳ କେତେ ମିନିଟ୍‌ ଅପେକ୍ଷା କରିବାକୁ କହିଥୁଲେ । 


କାରଣ ସେ ପ୍ରାତଃକାଳୀନ ପ୍ରାର୍ଥନା କରିନଥୁଲେ । ଅତି 
ଅଳ୍ପ ସମୟ ମଧ୍ଯରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ପ୍ରାର୍ଥନା ସାରି ବନ୍ଦୀଶାଳାକୁ 
ଯିବା ମୁହୂର୍ତରେ ମାତ୍ର ଦୁଇଟି ଶବ୍ଦ ଉଚ୍ଚାରଣ କରିଥୁଲେ, 
ଭାରତବାସୀଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ । ଏହା ସେ ଦେଇଗଲେ 
ଆଶ୍ରମବାସୀଙ୍କ ଜରିଆରେ ଭାରତବାସୀଙ୍କୁ । ସେ ଶବ୍ଦ 
ଦୁଇଟି ହେଲା - “କର ବା ମର !' ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ବେଗରେ ଏ 
ଦୁଇଟି ଶବ୍ଦ ସାରା ଭାରତରେ ଖେଳିଗଲା । କେବଳ 
ଖେଳିଗଲା ନାହିଁ- ଆବାଳ ବୃଦ୍ଧ ବନିତାଙ୍କ ଦେହରେ 
ଶିହରଣ ଓ ହୃଦୟରେ କମ୍ପନ ସୃଷ୍ଟି କରିଥ୍‌ଲା । ଆମ ଭଳି 
ଯୁବକ ଆଉ ସ୍ଥିର ହୋଇ ରହିପାରିଲୁ ନାହିଁ । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ 
ଅହିଂସ ଯୁଦ୍ଧ କଥା, ମୁଁ ନିଜ ଗ୍ରାମ ଭଦ୍ରକସ୍ଥ ତାଳପଦା 
ଗ୍ରାମ ତଥା ଆଖପାଖ ଗ୍ରାମରେ ପ୍ରଚାର କଲି । ମୋ 
ବିପକ୍ଷରେ ବିଭିନ୍ନ ମିଥ୍ୟା ଅଭିଯୋଗ ଅଣା ଯାଇଥିଲା । 
ଯଥା-¬ ଭଣ୍ଡାରୀପୋଖରୀ ଥାନା ପୋଡିରେ ମୋର ସମ୍ପୃକ୍ତି 
ଥୁଲା ବୋଲି ଅଭିଯୋଗ ହୋଇଥୁଲା ।.... |” 


ଭାରତରେ ସ୍ବାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମରେ ଓଡ଼ିଶାର 
ଭୂମିକା ଥୁଲା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ । ମାତ୍ର ଭାରତର 
ଏତିହାସିକ ବା ରାଜନେତାମାନେ ଏହାର ଗୁରୁତ୍ଵ ସମ୍ଭବତଃ 
ଉପଲବ୍ଧ କରିନଥିଲେ ବୋଲି ଅଭିଯୋଗ ହୋଇଆସିଛି । 
୧୮୫୭ର ଏିହାସିକ `ସିପାହି ବିଦ୍ରୋହ”ରେ ଓଡ଼ିଶାର 
ଭୂମିକା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗୌରବପୂର୍ଣ୍ଣ ଥୁଲା । ମାତ୍ର “ସିପାହି 
ବିଦ୍ରୋହ” ସଂକ୍ରାନ୍ତୀୟ ଇଂରାଜୀ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଭାରତୀୟ 
ଭାଷାର ପୁସ୍ତକମାନଙ୍କରେ ଓଡ଼ିଶାର ଏହି ଅବଦାନକୁ 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ସ୍ଥାନିତ କରାଯାଇ ନଥୁବା ଦୁଃଖର 
କଥା । ଏହି 'ସିପାହି ବିଦ୍ରୋହକୁ” ତତ୍କାଳୀନ ବ୍ରିଟିଶ ସରକାର 
ମାତ୍ର ଦୁଇ ବର୍ଷରେ ଦମନ କରିଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଶାରେ 
ସମ୍ବଲପୁର ଅଞ୍ଚଳର ବୀର ସୁରେନ୍ଦ୍ର ସାଏଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ 
ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନ ୧୯୫୭ରୁ ୧୯୬୪ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରାୟ 
ସାତବର୍ଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଚାଲିଥୁଲା । ଓଡ଼ିଶାର ରାଜନୀତିଜ୍ଞ, 
ଏତିହାସିକ, ଲେଖକ ଓ ବୁଦିିଜୀବୀମାନେ ଏ ବିଷୟରେ 
ସଚେତନ ହେବା ଉଚିତ । 


ମା ୭ % ଓ ମାମା ( ୨୧) 


ଅଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ @©@ © @ ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ସ୍ବାଧୀନତାର ପଞ୍ଚସ୍ତରୀ ବର୍ଷ ସାରା ଭାରତରେ 
ଏଥର ପାଳନ ହେଉଛି । ମାତ୍ର କେତେବର୍ଷ ପୂର୍ବରୁ 
୧୮୧୭ ମସିହାରେ ସଂଘଟିତ ଓଡ଼ିଶାର “ପାଇକ ବିଦ୍ରୋହ” 
ହିଁ ଭାରତର ପ୍ରଥମ ସ୍ବାଧୀନତ। ସଂଗ୍ରାମ ବୋଲି 
ଓଡ଼ିଆମାନେ ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରିଥୁଲେ । ଭାରତ 
ସରକାର ମଧ୍ଯ ଏ କଥାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବେ ବୋଲି ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି 
ଦେଇଥୁଲେ । ଏହାର ସ୍ମାରକୀ ଖୋର୍ଵଧାର ବରୁଣେଇ 
ପାହାଡ ନିକଚରେ ନିର୍ମିତ ହେବା ଲାଗି ସ୍ଥିର ହୋଇଥୁଲା । 
ଏ ଲେଖକ ଏକଦା ଉଲ୍ଲେଖ କରିଥୁଲା- “୧୮୫୭ରେ 
ସଂଘଟିତ ସିପାହି ବିଦ୍ରୋହ ବା ପ୍ରଥମ ଭାରତୀୟ ସ୍ଵାଧୀନତା 
ସଂଗ୍ରାମର ୪୦ ବର୍ଷ ପୂର୍ବରୁ ୧୮୧୭ ମସିହାରେ ସଂଘଟିତ 
ଓଡ଼ିଶାର “ପାଇକ ବିଦ୍ରୋହ” ର ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଭୂମିକାକୁ ମଧ୍ଯ 
ଭାରତର ଇତିହାସ ସ୍ଥାନ ଦେଇନାହିଁ । ଅଥଚ ତାହାକୁ 
କେବଳ ଓଡ଼ିଶାର ନୁହେଁ, ଭାରତର ପ୍ରଥମ ସ୍ଵାଧୀନତା 
ସଂଗ୍ରାମ ବୋଲି କୁହାଯାଇପାରିବ ।”( ୧୫ ଅଗଷ୍ଟ ୨୦୧୨, 
ଖବର ) 


ଆଜି ଓଡ଼ିଶା ସମେତ ସମଗ୍ର ଭାରତବର୍ଷ 
ଯେତେବେଳେ ସ୍ଵାଧୀନତାର ୭୫ ବର୍ଷ ଉତ୍ସବ ପାଳନ 
କରିବାକୁ ଯାଉଛି, ଓଡ଼ିଆମାନଙ୍କର ଭାରତରେ ସ୍ବାଧୀନତା 
ଆନ୍ଦୋଳନ ସଂକ୍ରାନ୍ତୀୟ ଦାବିକୁ ଭାରତ ସରକାର ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦେବା ଆବଶ୍ୟକ । ‹(୧୮୦୩ରେ ଇଂରେଜମାନେ ଓଡ଼ିଶା 


ଦଖଲ କରିବା ପରେ ଖୋର୍ଦ୍ଧାର ନାବାଳକ ରାଜା ଦ୍ଵିତୀୟ 
ମୁକୁନ୍ଦଦେବଙ୍କ ଅଭିଭାବକ ଜୟୀ ରାଜଗୁରୁ, ବ୍ରିଟିଶ 
ସରକାରଙ୍କ ବିରୋଧରେ ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରି ଓଡ଼ିଶାରେ 
ପ୍ରଥମ ଶହୀଦ ହେବାର ଗୌରବ ଅର୍ଜନ କରିଥୁଲେ ।” 
(ସମ୍ପାଦକୀୟ “ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ”, ଅଗଷ୍ଟ ୨୦୦୭, 
ଗୁରୁକଲ୍ୟାଣ ମହାପାତ୍ର ) 


ଯେଉଁମାନେ ଓଡ଼ିଶାର ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମରେ 
ପ୍ରାଣବଳି ଦେଇ ଶହୀଦ ହୋଇଛନ୍ତି ଓ ନାନାଦି ନିର୍ଯ୍ୟାତନା 
ଭୋଗିଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଅଧୂକାଂଶ ଆଜି ଆମ 
ଗହଣରେ ନାହାନ୍ତି । ମାତ୍ର ଯେଉଁ ଅବଶିଷ୍ଟ ସ୍ଵାଧୀନତା 
ସଂଗ୍ରାମୀଗଣ, ସେମାନଙ୍କ ପରିବାରବର୍ଗ ବା ଶହୀଦଙ୍କ 
ପରିବାରବର୍ଗ ଆଜି ଓଡ଼ିଶାରେ ଅଛନ୍ତି, ସେମାନେ ଅତୀତର 
ପ୍ରେରଣାକୁ ସମ୍ବଳ କରି ଓଡ଼ିଶାର ଉନ୍ନତି ପାଇଁ ଉଦ୍ୟମ 
ଜାରି ରଖୁବାକୁ ଅନୁରୋଧ । ତା”ହେଲେ ସ୍ଵାଧୀନତାର 
ପଞ୍ଚସ୍ତରୀ ବର୍ଷର ଉତ୍ସବ ସାର୍ଥକ ହେଲା ବୋଲି ମନେହେବ । 


ଘର ନଂ- ଭିଏ-୨୯/୩ 
ୟୁନିଟ୍‌ -୨, ଭୁବନେଶ୍ବର ¬ ୯ 


(୨୨) ୮୮୮ © ® ଓ ୬୬ 


ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ® ® ଆଗଷ୍ଟ - ୨୦୨୧ 


ଦକ୍ଷିଣ ଓଡ଼ିଶା ଲୋକ ପରମ୍ପରାରେ 
ଆଦିବାସୀ ସଉରା ସଂସ୍କୃତି 


ଆମେ ଏକବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ଅଧୁବାସୀ । ବଣ 
ପାହାଡ଼ଘେରା ପ୍ରାକୃତିକ ପରିବେଶରେ ରହୁଥ୍ବା ମନୁଷ୍ୟ 
ବି ଏକବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ଅଧୁବାସୀ । ଆମେ ଆଧୁନିକ 
ଯୁଗର ଆଧୁନିକ ଉନ୍ନତ ମନୁଷ୍ୟ ଭାବେ ନିଜର ପରିଚୟ 
ଦେଉଥୁବା ବେଳେ ପାହାଡ଼ ପର୍ବତରେ ବାସ କରୁଥୁବା 


ସରଳ, ନିରୀହ ଓ ନିଷ୍ଠପଟ ମନୁଷ୍ୟକୁ ଆମେ ଆଦିବାସୀ 
ବୋଲି କହୁ । ଏହାର କାରଣ କ”ଣ ? ସେମାନେ ଯେ 
ଆଦିବାସୀ, କାହିଁକି ନା ସେମାନେ ସେମାନଙ୍କର ସଂସ୍କାତିକୁ 
କେଉଁ ଆଦିମ କାଳରୁ ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବଂଚ।ଇ 
ରଖିପାରିଛନ୍ତି । ଆଉ ଆମେ, ନିଜର ସଂସ୍କୃତିକୁ ପ୍ରତିଟି 
ମୁହୂର୍ତରେ ନିଜ ଇଚ୍ଛା ଅନୁସାରେ, ନିଜ ସୁବିଧା ଅନୁସାରେ 
ବଦଳାଇ ଥାଉ । ଆମକୁ ଯାହା ଭଲ ଲାଗେ, ତା'କୁ 
ଆମେ ଆଦରି ନେଉ । ଆମର ମୂଳ ସଂସ୍କୃତିକୁ ଭୁଲିଯାଉ । 


ଡକ୍ଟର ସୁରେନ୍ଦ୍ର ନାଥ ସାହୁ 


ଆମର ସଂସ୍କାତିରେ ମୌଳିକତା ବୋଲି କିଛି ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ 
ସେମାନେ ବହୁଘାତ, ପ୍ରତିଘାତ, ଅସୁବିଧା ଓ ଅନାଟନ 
ମଧ୍ଯରେ ଗତି କରୁଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ନିଜ ସଂସ୍ଫତିର ମୌଳିକତାକୁ 
ଏଯାବତ୍‌ ଅକ୍ଷୁଣ୍ତ ରଖିଛନ୍ତି । 


ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍କୀତି କହିଲେ ସେମାନଙ୍କ ଚଳଣି, 
ଦେବଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତି ଗଭୀର ଆତ୍ମବିଶ୍ଵାସ ଓ 
ସେମାନଙ୍କ ପୂଜାନୁଷ୍ଠାନ, ପର୍ବପର୍ବାଣି ତଥା 
ସମାଜଜୀବନ ଭିତରେ ସେମାନଙ୍କ ବିବାହ, ଜନ୍ମ 
ଓ ମୃତ୍ୟ୍‌ ହିଁ ମୁଖ୍ୟ ଆଧାର ହୋଇଥାଏ । ଏହି 
ଜନ୍ମଠାରୁ ମୃତ୍ୟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଲମ୍ବିଯାଇଥୁବା ସୁଦୀର୍ଘ 
ସାରଣୀରେ ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନ କେବଳ 
କର୍ମଚଞ୍ଚଳ ହୁଏ ନାହିଁ, ଆନନ୍ଦ ମୁଖରିତ ମଧ୍ଯ 
ହୁଏ । ଏଥୁପାଇଁ ସେମାନେ ପାଳନ କରନ୍ତି 
ବର୍ଷବ୍ୟାପି ବହୁବିଧ ପର୍ବପର୍ବାଣି । ମଦ ପିଇ, 
ନାଚ କରି ଓ ଲୋକଗୀତ ଗାଇ ଭରପୂର ମଜା 
ନିଅନ୍ତି । ନିଜକୁ ବିଭିନ୍ନ ଭୂମିକାରେ ସଜିତ କରି 
ଲୋକନାଟକ ପରିବେଷଣ କରନ୍ତି । ବିଭିନ୍ନ ଲୋକକାହାଣୀ 
କହି ଓ ଶୁଣି ଜୀବନକୁ ରୋମାଞ୍ଚଭରା କରି ଗଢ଼ିତୋ ଳନ୍ତି । 
ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନଗୀତି ହିଁ ଆଦିବାସୀ ଲୋକସଂସ୍କୃତି । 


ଆଦିବାସୀ ଅଧ୍ୟୁଷିତ ରାଜ୍ୟ ଓଡ଼ିଶା, ଏଠାରେ 
୬୨ ପ୍ରକାରର ଆଦିବାସୀ ବସବାସ କରନ୍ତି । ତନ୍ମଧ୍ୟରୁ 
ଦକ୍ଷିଣ ଓଡ଼ିଶାରେ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ଅବସ୍ଥାନ ସର୍ବାଧୂକ । 
ଅବିଭକ୍ତ କୋରାପୁଟ, ଗଞ୍ଜାମ ଓ ଫୁଲବାଣୀ ଜିଲ୍ଲା ଦକ୍ଷିଣ 
ଓଡ଼ିଶା ଅନ୍ତର୍ଗତ ଅଟେ । ଏହି ଅଂଚଳ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ 


ଜ୍‌ପଠଧଵଧ ଧପସି୍‌ ୦ ସ.:.:.:ଆ 


ଅଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ @©@ © @ ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ପ୍ରାକୃତିକ ବାସସ୍ଥଳୀ ରୂପେ ସର୍ବତ୍ର ପରିଚିତ । ଦକ୍ଷିଣ 
ଓଡ଼ିଶାରେ ବାସ କରୁଥୁବା ବଣ୍ଡା, ଗଦବା, କନ୍ଧ, ସଉରା, 
ଲାଞ୍ଜିଆ ସଉରା, ଶବର, ଡିଡ଼ାୟୀ, ଅମନାତ୍ୟ, ପରେଙ୍ଗା, 
କୋଣ୍ଡାଦୋରା, ଦୁରୁଆ, ଭତରା, ଜାତାପୁ, ପରଜା ପ୍ରମୁଖ 
ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ପୂର୍ବପୁରୁଷ ବିନ୍ଧ୍ଯ ପର୍ବତମାଳାରୁ ଦକ୍ଷିଣକୁ 
କାଳାନୁକ୍ରମେ ସ୍ଥାନାନ୍ତରିତ ହୋଇ ପୂର୍ବଘାଟ ପର୍ବତମାଳାର 
ଘଞ୍ଚ ଅରଣ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ବସବାସ କରୁଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ 
ସଂସ୍କୃତି ହିଁ ଦକ୍ଷିଣ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକସଂସ୍କତି । 

ଭ।ରତରେ ମୋଟ ୭୫ଟି ଆଦିମ ଜନଜାତି 
ସମ୍ପ୍ରଦାୟ ବାସ କରୁଥୁବାବେଳେ ଆମ ଓଡ଼ିଶାରେ ହିଁ 
ସର୍ବାଧ୍କ ୧୩ଟି ଗୋଷ୍ଠୀର ଆଦିମ ଜନଜାତି ସମ୍ପ୍ରଦାୟ 
ବାସ କରନ୍ତି । ସେମାନେ ହେଲେ- ସଉରା, ଲାଞ୍ଜଆ 
ସଉରା, କୁଟିଆ କନ୍ଧ, ଡଙ୍ଗରିଆ କନ୍ଧ, ବଣ୍ଡ|, ଲୋଧା, 
ଡିଡ଼ାୟୀ, ମାଙ୍କିଡ଼ିଆ, ବିରହୋର, ପାଉଡ଼ି ଭୂୟା, ପାହାଡ଼ି 
ଖଡ଼ିଆ, ଜୁଆଙ୍ଗ ଓ ଚୁକଟିଆ ଭୁଞ୍ଜିଆ । ଭାରତ ସରକାରଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ଯୋଜନା ବିରତି କାଳ ୧୯୭୯ -୮୦ ବର୍ଷରେ ସଉରା 
ଓ ଲାଞ୍ଜଆ ସଭରା ପ୍ରାଚୀନ ଜନଜାତିର ମାନ୍ୟତା 
ଲାଭକରିଛି । ସଉରାମା ନେ ପୂର୍ବଘାଟ ପାର୍ବତ୍ୟାଞ୍ଚଳରେ 
ଥୁବା ଗଜପତି, ଗଞ୍ଜାମ ଓ ରାୟଗଡ଼ା ଜିଲ୍ଲାରେ କେଉଁ 
ଆବହମାନ କାଳରୁ ବସବାସ କରିଆସୁଛନ୍ତି । ସଉରା ବା 
ଶବରମାନେ ପୁରାଣ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ପ୍ରାଚୀନ ଜନଜାତି । 
ଏମାନଙ୍କର ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ଯ ରହିଛି । କେବଳ ସଂଖ୍ଯା 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ନୁହେଁ, ଏଁତିହାସିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ 
ମଧ୍ଯ ସଉର।ମାନଙ୍କ ମହ।ନତ। ଓ ଗୁରୁତ୍ବଢ ସାର। 
ଭାରତବର୍ଷରେ ପ୍ରସାରିତ ହୋଇଛି । ହିନ୍ଦୁଶାସ୍ତ୍ର, ପୁରାଣ, 
ମହାପୁରାଣ, କାବ୍ଯ ତଥା ରଚନା ଆଦିରେ ସେମାନଙ୍କ 
ବିଷୟରେ ବହୁଳ ବର୍ଣ୍ଣନା ରହିଛି । ଜଗନ୍ନାଥ ସଂସ୍କୃତି 
ସହିତ ସେମାନେ ଓତପ୍ରୋତ ଭାବରେ ଜଡ଼ିତ । ପରମ୍ପରା 
ଓ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଅନୁସାରେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ଶବରମାନଙ୍କର 
ମୂଳଦେବତା । ପରବର୍ତୀ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ରା ଜାନୁ ଗ୍ରହ 
ଲାଭକରି ଆଦିବାସୀ ଶବରଦ୍ଵାରା ପୂଜିତ ଶବରୀ ନାରାୟଣ 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମ କ୍ଷେତ୍ର ପୁରୀରେ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ହିସାବରେ 
ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି । 


ସଉରା, ଶବର, ସହର, ସରା ଆଦି ନାମରେ 
ସଉରା ଜନଜାତି ସର୍ବତ୍ଵ ପରିଚିତ । ଏମାନେ ପ୍ରୋଟୋ- 
ଅଷ୍ଟ୍ରୋଲଏଡ଼୍‌ ଗୋଷ୍ଠୀଭୁକ୍ତ କେନ୍ଦ୍ର ଓ ଦକ୍ଷିଣ ଭାରତର 
ଏକ ପ୍ରମୁଖ ଜନଜାତି ଗୋଷ୍ଠୀ । ଘଞ୍ଚବ ନ।ନୀର 
ଢେଉଢେଉକା ପର୍ବତ ସମୂହର ଦୁର୍ଗମ ସ୍ଥଳରେ ବସତି 
ସ୍ଥାପନ କରି ବନ୍ଯ ପଶୁପକ୍ଷୀ ଗହଣରେ ସଉରାମାନେ 
କେଉଁ ଆଦିମ ଯୁଗରୁ ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କରିଆସୁଛନ୍ତି । 
ସଉରା ସମାଜ ସଉରା, ଶଉରା, ଶବର, କାଞ୍ଞିଆ, କାପୁ, 
ଯତି, ଶୁଦ୍ଧ, ଯଦୁ, ଜାରା, ଆରସି, ଦୁଆରା, ଘୁମୁରା, 
ମୂଲି, ମାନେ, କିନ୍ଦଲ, କୁମି, ବସୁ, ରାଇକା, ଶାରଦ୍‌ , 
ଜୁରାଇ, କାଞ୍ଚେର, କୁରୁମ୍ଷା, କାମ୍ପୋ, ମାଲା, ପତ୍ର ଓ 
ସୁନାପାଣିଆ ଏହିପରି ୨୫ ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ । ଏହା 
ସାମାଜିକ ଚଳଣି, ପ୍ରଥା, ପରଂପରା, ଖାଦ୍ଯାଭ୍ଯାସ ଓ 
ବୃତ୍ରି ଉପରେ ଆଧାରିତ । ଭାରତବର୍ଷର ଝାଡ଼ଖଣ୍ଡ, ଓଡ଼ିଶା, 
ଆନ୍ଧ୍ର, ଛତିଶଗଡ଼, ମହାରାଷ୍ଟ୍ର, ପଶ୍ଚିମବଙ୍ଗ ତଥା ଆସାମର 
ବିସ୍ତ୍ତତ ଅଂଚଳରେ ଏମାନେ ବସବାସ କରନ୍ତି । ସଉରାମାନେ 
ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜିଲ୍ଲାରେ ଉଣାଅଧୁକେ ଦେଖାଯାଆନ୍ତି । 
ତଥାପି ପାରଳାଖେମୁଣ୍ଡି ସବଡିଭିଜନ୍‌ ଓ ଗୁଣପୁର 
ସବଡ଼ିଭିଜନ୍‌ ସଉରା ଭୂମି ଓ ସଉରା ଦେଶ ରୂପେ 
ପରିଚିତ । ବାଲ୍ମୀକି ରାମାୟଣ, ତୈତେରୀୟ ଉପନିଷଦ, 
କାଦମ୍ବରୀ, ହିତୋପଦେଶ, ଜାତକ କଥା, ବୃହତ୍‌ 
କଥାସାଗର ଇତ୍ୟାଦିରେ ଶବରମାନଙ୍କର ବହୁ କାହାଣୀ 
ବଣ୍ତ୍ରନା ରହିଛି । ସାଧାରଣତଃ ଓଡ଼ିଶାର ସଂସ୍କୃତିକୁ ଶବର 
ସଂସ୍କୃତି ବୋଲି କୁହାଯାଏ । କାରଣ ଶବରଦେବତା 
ନୀଳମାଧବଙ୍କୁ ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥ ଭାବରେ ଓଡ଼ିଶାରେ ପୂଜା 
କରାଯାଏ । ଏ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ବହୁ ଆଖ୍ୟାନ କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ରହିଛି । 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ପ୍ରଥମ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଏତିହାସିକ ପ୍ଲିନି ଓଡ଼ିଶାର 
ଅଧୁବାସୀମାନଙ୍କୁ ଶଉରି ଏବଂ ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟ ଦ୍ଵିତୀୟ ଶତାବ୍ଦୀରେ 
ଏତିହାସିକ ଟୋଲେମୀ ଏମାନଙ୍କୁ “ଶବରାଇ” ବୋଲି 
ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । 


ସଉରା ଜାତିର ଉପୂଭି ସମ୍ପର୍କରେ ସଉରାମାନେ 
ଏକ ସୁନ୍ଦର ଲୋକକଥାର ଅବତାରଣା କରିଥାନ୍ତି । 
ଲୋକକଥା ଅନୁଯାୟୀ, ସୃଷ୍ଟିକର୍ତା ଭଶ୍ଵର ଆପଣା ବାକ୍ୟ 


(୨୪) ୮୮୮ ଓ ଓ ୭ 


ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ® ® ଆଗଷ୍ଟ - ୨୦୨୧ 


ବଳରେ ସ୍ବର୍ଗ, ମର୍ତ୍ୟ ଓ ନର୍କର ସମସ୍ତ ଜିନିଷକୁ ସୃଷ୍ଟି 
କଲେ । ସ୍ଵର୍ଗର ଅତି ଉତ୍ତମ ପରିବେଶ, ମର୍ତ୍ୟର ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ମନୋରମ ପରିବେଶ ଓ ନର୍କଚର ମଧ୍ଯ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶାନ୍ତ 
ପରିବେଶ ଦେଖି ଇଶ୍ଵର ଅତୀବ ପ୍ରୀତ ହୋଇଗଲେ । 
ମର୍ତ୍ୟର ଅଧୂକାର ଦେବା ପାଇଁ ସେ ନିଜ ସଦୃଶ ମନୁଷ୍ୟ 
ତିଆରି କଲେ । ନିଜ ପ୍ରାଣବାୟୁ ଦେଇ ମନୁଷ୍ୟକୁ ଜୀବନ 
ଦାନ ଦେଲେ । ତାପରେ ପୃଥୁବୀର ସମସ୍ତ ଅଧୁକାର 
ମନୁଷ୍ୟକୁ ଦେଇ ସ୍ବର୍ଗକୁ ପଳାଇ ଗଲେ । କେତେ ଯୁଗ, 
କେତେ ହଜାର ବର୍ଷ ହେଲା ପରେ, ଛଶ୍ବର ନିଜେ ତିଆରି 
କରିଥୁବା ମନୁଷ୍ୟକୁ ଭେଟିବା ପାଇଁ ମର୍ଭ୍ୟକୁ ଆସିଲେ । 
କୋଳାହଳ ଶବ୍ଦ, ପବନ, ବିଜୁଳି, ଘଡ଼ଘଡ଼ି ଓ ମେଘ ସହିତ 
ଗୌରବରେ ଶଶ୍ଵର ପୃଥୁବୀରେ ଆ ବିର୍ଭାବ ହେଲେ । ପୃଥୁବୀ 
ସୃଷ୍ଟି ହେବା ପରେ ମନୁଷ୍ୟ ଏ ପ୍ରକାର ଶବ୍ଦ କେବେହେଲେ 
ଶୁଣି ନ ଥୁଲା । ତେଣୁ ସେ ଏଣେତେଣେ ଦୌଡ଼ିବାକୁ 
ଲାଗିଲା । ଶେଷରେ ଏକ ଗଛ କୋରଡ଼ରେ ଲୁଚି ରହିଲା । 
ଛଶ୍ନର ଯେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ୟକୁ ଡ଼ାକିଲେ, ମନୁଷ୍ୟ ଉତ୍ତର 
ଦେଲା ନାହିଁ । କୋଳାହକ ଶବ୍ଦ ଯୋଗୁଁ ମନୁଷ୍ୟ କାଳେ 
ଡରି ଯାଇଥୁବ ବୋଲି ଭାବି ଭଗବାନ ମନୁଷ୍ୟ ରୂପ ଧାରଣ 
କରି ଡାକିଲେ, ହେ ମନୁଷ୍ୟ ! ତୁମେ କେଉଁଠାରେ ରହିଛ ? 
ମନୁଷ୍ଯ ଥରିଥରି ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଖକୁ ଆସିଲା । ଇଶ୍ଵର 
ମନୁଷ୍ୟକୁ ପଚାରିଲେ, ମୁଁ ଗୌରବର ସହିତ ପୃଥୁବୀକୁ 
ଆସିଲାବେଳେ ତୁମେ କେଉଁଠି ଥୁଲ ? ମନୁଷ୍ୟ କହିଲା, 
ହେ ପ୍ରଭୁ ! ସୃଷ୍ଟି ଆରମ୍ଭରୁ ମୁଁ କେବେହେଲେ ଏହିପରି 
କୋଳାହଳ ଶବ୍ଦ ଶୁଣି ନ ଥୁଲି । ହଠାତ ଏହି ଶବ୍ଦ ଶୁଣି 
ଡରିଗଲି । ତେଣୁ ମୁଁ ଏକ ଗଛର କୋରଡ଼ରେ ଯାଇ 
ଲୁଚିଗଲି ।”” ଭଶ୍ଵର କହିଲେ, ମୋର ଗୌରବର ଶବ୍ଦ 
ଶୁଣି ତୁମେ ଡରିଯାଇ ଗଛର କୋରଡ଼ରେ ଲୁଚିଲ । ତେଣୁ 
ମୁଁ ତୁମର କର୍ମ ଅନୁସାରେ ତୁମର ନା ରଖିବି ସରା । “ସ” 
ଅର୍ଥ ଲୁଚିବା, “ଆରା” ଅର୍ଥ ଗନ୍ଥ । ସରା ଅର୍ଥ ଗଛ 
କୋରଡ଼ରେ ଲୁଟିବା ମନୁଷ୍ୟ । ସେହିଦିନଠାରୁ ଜଙ୍ଗଲରେ 
ଲୁଚିରହି ବାସ କରୁଥୁବା ମନୁଷ୍ଯ ଜାତିକୁ ସରା ଜାତି 
କୁହାଗଲା । ପରବର୍ତୀ ସମୟରେ ତାହା ଅପଭ୍ରଂଶ ହୋଇ 
ସଉରା ହୋଇଛି । ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କେତେକ ଅଂଚଳର 


ସଉରା ଲୋକମାନେ ଶିକ୍ଷିତ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଦେଖିଲେ 
ଲୁଚୁଛନ୍ତି । 

ସଉରାମାନେ କଳାପ୍ରିୟ । ସଉରାମାନଙ୍କର 
କଳାପ୍ରୀତି ସେମାନଙ୍କର ବାସଗୃହରୁ ଜଣାପଡ଼ିଥାଏ । 
ଘରର କାନ୍ଧ, ବାରଣ୍ଡା, ଦୁଆର, ଚଟାଣ, ରଙ୍ଗମାଟି ଓ 
ଗୋବରଦ୍ଧାରା ଲିପା ହୋଇ ସୁନ୍ଦର ଦିଶେ । ସେମାନଙ୍କର 
କଳା କେବଳ କାନ୍ଥଚିତ୍ରରେ ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହୋଇରହିନାହିଁ ବରଂ 
ଏହି କଳା ଜୀବନର ପ୍ରତିଟି ସ୍ପନ୍ଦନରେ ପ୍ରତିଫଳିତ 
ହୋଇଥାଏ । ସେମାନେ ଘରର ଭିତର କାନ୍ଥରେ ବିଭିନ୍ନ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ଚିତ୍ର ଅଙ୍କନ କରିଥାନ୍ତି । 
କିନ୍ତୁ ବାହାର କାନ୍ଥ ବା ଦୁଆରରେ କୌଣସି ଚିତ୍ର ଅଙ୍କନ 
କରିନଥାନ୍ତି । ତାଙ୍କର ଚିତ୍ରକଳା ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରହସ୍ୟମୟ । 
ରୋଗ ନିବାରଣ ପାଇଁ, ଜମିର ଉର୍ବରତା ବଢ଼ାଇବା ପାଇଁ, 
କୃଷିର ଉନ୍ନତି ପାଇଁ, ସର୍ବ ଶାନ୍ତି ପାଇଁ, ବିପଦ ଆପଦରୁ 
ରକ୍ଷା ପାଇବା ପାଇଁ, ବଗଡ଼ ଚାଷ (ପାହାଡରେ 
କରାଯାଉଥିବା ଚାଷ) ରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବା ନିମନ୍ତେ, ମୃତବ୍ୟକ୍ତି 
ଓ ଦେବତାମାନଙ୍କ ଉଦେଶ୍ୟରେ ଘରର କାନ୍ଥରେ 
ଦେଉଥୁବା ଝୋଟିକୁ ସଉରା ଭାଷାରେ ଇଡିତାଲ ଓ 
ଇଂରାଜୀ ଭାଷାରେ ଆଇକନ୍‌ କୁହାଯାଏ । ସଉରା ଭାଷାରେ 
“ଇଢ୍‌”ର ଅର୍ଥ ଚିତ୍ର ଓ ତାଲ”ର ଅର୍ଥ କାନ୍ଥ । ତେଣୁ ଏହି 
କାନ୍ଥ ଚିତ୍ରକୁ ଇଡ଼ିତାଲ କୁହାଯାଏ । ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ଓ 
ବିଭିନ୍ନ ଅଂଚଳରେ ଏହାର ବ୍ଯବହାର ରହିଆସିଛି । 
ଯେପରିକି ଚନ୍ଦ୍ରଗିରି ଅଂଚଳରେ ଏହାକୁ “ଆନିତାଲ” ବୋଲି 
କହନ୍ତି । ଆଉ କେହିକେହି ଏହାକୁ “ଇତତାଲ” ବୋଲି 
କହିଥାନ୍ତି । ଡ.ଏଲ୍ସିନଙ୍କ ପୁମ୍ତକରେ ଏହାର ନାମ “ଇତାଲାନୁ” 
ବୋଲି ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି । ଆଞ୍ଚଳିକ ଭାଷାଗତ ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ସମ୍ଭବତଃ ଏପରି ନାମରେ ବ୍ୟତିକ୍ରମ ଥାଇପାରେ । 
ଇଡ଼ିତାଲରୁ ଏହି ସଂପ୍ରଦାୟର ଲୋକକଳା ସଂପର୍କରେ 
ଆମର ଧାରଣା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାଏ । ଇଡ଼ିତାଲରେ ପ୍ରତିଫଳିତ 
ହେଉଥୁବା କଳା ଓ କଳ୍ପନାତ୍ମକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଯୋଗୁଁ ସେମାନଙ୍କ 
ଚିତ୍ରକଳା ଦେଶବିଦେଶର ଚିତ୍ରଶିଳ୍ପୀମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବେଶ୍‌ 
ଆଦୃତ ହୋଇପାରିଛି । 


୮ ୭ % ଓ ମାମା ( ୨୬ ) 


ଅଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ @©@ © @ ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଇଡ଼ିତାଲର ଜନ୍ମ ସଂପର୍କରେ ଆଦିବାସୀ ଗବେଷକ 
ଭେରିଅର ଏଲ୍ବିନ ଏକ କାହାଣୀର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି । 
ଏକଦା ଜଣେ ସଉରା ଗୃହକର୍ତାକୁ ତାଙ୍କ ପୂର୍ବପୁରୁଷ ସ୍ଵପ୍ନରେ 
କହିଲେ, ମୁଁ ତୋରି ଘରେ ତୋ ସାଙ୍ଗରେ ରହିବି | ଗୃହକର୍ଭା 
ଭୟରେ ପ୍ରତିବାଦ କରି କହିଲେ, ଏ ଘରେ ପ୍ରେତମାନେ 
ରହିପାରିବେ ନାହିଁ । ସେ ଅରାଜି ହେବାରୁ ତାଙ୍କୁ ଜ୍ଵର 
ହେଲା । ଜ୍ଵର ହେବାରୁ ସମନ ଦ୍ଵାରା ବଳି ଯାଚି ତାଙ୍କ 
ଦୁଃଖ କଥା ପିତୃପୁରୁଷଙ୍କୁ ଜଣାଇଲେ । ପିତୃପୁରୁଷ ସ୍ବପ୍ନରେ 
ସମନଙ୍କୁ ଜଣାଇଲେ ଘର ଭିତର କାନ୍ଧରେ ଗୋଟିଏ ଘର 
କରି ମୋତେ ରଖିଦେଉ । ଗୃହକର୍ତା କିଛି ବୁଝିପାରିଲା 
ନାହିଁ । ଫଳତଃ ଘର ଭିତରେ ଭିତର କାନ୍ଥକୁ ଲଗାଇ 
ନଡ଼ା ଉପର କରି ଛୋଟ କୋଠରୀଟିଏ ତିଆରି କଲା ଓ 
ସେ ଘରକୁ ପ୍ରେତାତ୍ମା ନାପସନ୍ଦ କରି ହସରେ ଉଡ଼ାଇ 
ଦେଲା । ଗୃହକର୍ତା ତା'ର ଦୁଃଖ କଥା କିତୁଙ୍ଗଙ୍କୁ ଜଣାଇଲା । 
କିତୁଙ୍ଗ ପ୍ରେତାତ୍ବମାର ମନ କଥା ବୁଝି ଚାଉଳ ଚୁନାକରି 
ପାଣି ମିଶାଇ ପିଠଉ ପ୍ରସ୍ତୁତ କଲେ । ଗୋଟିଏ କାଠି 
ସାହାଯ୍ୟରେ ଘର ଭିତର କାନୁରେ କୋଠରୀ ଭଳି ଏକ 
ଚିତ୍ର ଆଙ୍କିଲେ । ପ୍ରେତର କଳ୍ପିତ ରୂପ ସେଠାରେ ସ୍ଥାନ 
ପାଇଲା । ପ୍ରେତାତ୍ମା ଆନନ୍ଦରେ ସେହିଠାରେ ରହିଲେ । 
ତା”ପରେ ପ୍ରେତାତ୍ମା ତା'କୁ ଆଉ ହଇରାଣ କଲା ନାହିଁ | 
ଏହିପରି ଭାବେ “ଇଡ଼ିତାଲ”ର ଜନ୍ମ ହେଲା । 


ଶସ୍ୟ ନୂଆ ଖାଇବା ସଉରା ସଂପ୍ରଦାୟର ପ୍ରଧାନ 
ପରମ୍ପରା । ଏମାନଙ୍କର ନୂଆ ଖାଇବା ପର୍ବପର୍ବାଣି ମଧ୍ଯରେ 
ଚୈତ୍ରପର୍ବ, କାନ୍ଦୁଲନୂଆ, କନ୍ଦାନୂଆ, ପଣସନୂଆ ଆଦି 
ପ୍ରଧାନ । ଆବଦୁର (ଆମ୍ବ ନୂଆ ଖାଇବା ପର୍ବ )ରେ 
ସେମାନେ ତାଙ୍କର ଛଷ୍ଟଦେବ( କିତୁଙ୍ଗ)ଙ୍କୁ ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା 
କରିସାରିବା ପରେ ଆମ୍ବ ଖାଇଥାନ୍ତି । ଶସ୍ୟ ନୂଆ ଖାଇବା 
ଏକ ଲୋକବିଶ୍ଵାସ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ପିତ । ଏକଦା ଦୁଇଜଣ 
ସଉରା ତାଙ୍କର ବଗଡ଼ରେ କାହନ୍ଦୁଲ ଫସଲ ବୁଲିବୁଲି 
ଦେଖୁଥୁଲେ । ଜଣେ ସଉରା, ଗଛରୁ କାନ୍ଦୁଲ ତୋଳି 
ଖାଇଦେଲା । ତା'ର ସାଙ୍ଗ ଜଣକ କହିଲା ଏହି ଫସଲ 
କିତୁଙ୍ଗଙ୍କର ଅବଦାନ । ତେଣୁ ସର୍ବପ୍ରଥମେ ଆମେ କିତୁଙ୍ଗକୁ 
ପ୍ରଥମ ଫଳ ଅର୍ପଣ କରିବା ଏବଂ ତା”ପରେ ହିଁ ଆମେ 


ଫଳ ଖାଇବା ଉଚିତ । ଏଥରେ ପ୍ରଥମ ବ୍ୟକ୍ତି ଜଣକ ବ୍ୟଙ୍ଗ 
କରି କିତୁଙ୍ଗକୁ ଉପହାସ କଲା । ସାଙ୍ଗ ଜଣକ ଅନ୍ୟ କିଛି 
ନ କହି ଚୁପ୍‌ ରହିଗଲା । ସେମାନେ ବଗଡ଼ ବୁଲିସାରି 
ମନଖୁସିରେ ଘରକୁ ଫେରୁଥାନ୍ତି । ଏହି ସମୟରେ ଏକ 
ମହାବଳ ବାଘ ତାଙ୍କର ସାମ୍ନାରେ ଭୟଙ୍କର ଗର୍ଜନ କରି 
ଦେଖାଦେଲା ଏବଂ ଯେଉଁ ସଉରା ଜଣକ ଜିତୁଙ୍ଗକୁ ସମର୍ପଣ 
ନ କରି ପ୍ରଥମକରି କାନ୍ଦୁଲ ତୋଳି ଖାଇଥୁଲା, ତାଂକୁ 
ବାଘ ଘୋଷାରି ଘୋଷାରି ଜଙ୍ଗଲ ମଧ୍ଯକୁ ନେଇଯାଇ 
ଖାଇଦେଲା । ଏହି କଥାଟିକୁ ଅନ୍ୟ ସଉରା ଜଣକୁ ଗୀକୁ 
ଆସି କହିଲା । ସେହିଦିନଠାରୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସଉରା ନୂଆ ନ 
ଖାଇ କୌଣସି ଫସଲକୁ ଖାଆନ୍ତି ନାହିଁ । 


ସଉରାମାନେ ସଂଖ୍ୟା ଗଣନାରେ ବେଶ୍‌ ଧୁରନ୍ଧର । 
କେଉଁ ଆବହମାନ କାଳରୁ ଏହିମାନେ ସଂଖ୍ୟାଗଣନା ସହିତ 
ସୁପରିଚିତ, ତାହା କହିବା କଷ୍ଟସାଧ୍ଯ ହେଲେ ମଧ୍ୟ 
ସଂଖ୍ୟାଗଣନା। ଉପରେ ଗୋଟିଏ ଲୋକକାହାଣୀ 
ପ୍ରଚଳିତ । ଲୋକକାହାଣୀଟି ବେଶ୍‌ ଚମତ୍କାର । ଅନେକ 
ବର୍ଷ ତଳର କଥା । ତିନାଲିଙ୍ଗ ଗ୍ରାମରେ ଯବନ ଓ ଯବ୍ରୀ 
ନାମରେ ବୁଢ଼ାବୁଢ଼ୀ ଥୁଲେ । ତାଙ୍କର ଦୁଇଟି ପୁଅ ଓ 
ଗୋଟିଏ ଝିଅ ଥୁଲା । ଗୀଠାରୁ ଅଳ୍ପ ଦୁରରେ ଥୁବା 
ପାହାଡ଼ରେ ସେମାନେ ବଗଡ଼ କରିଥୁଲେ । ବଗଡ଼ରେ 
କାନ୍ଦୁଲ, ମକା, ଡୁରୁଂରାଣୀ, ଜହା, ବୋଇତାଳୁ ଆଦି ଫସଲ 
କରି ତେଲଲୁଣର ସଂସାରକୁ ଚଳାଇନିଅନ୍ତି । ବୁଢ଼ା ଓ 
ବୁଢ଼ୀ ଫସଲ ଜଗିବା ପାଇଁ ବଗଡ଼ର କୁଡ଼ିଆରେ ରହୁଥୁଲେ । 
ପୁଅ ଓ ଝିଅ ପ୍ରତିଦିନ ସକାଳୁ ବଗଡ଼କୁ ଯାଇ ସନ୍ଧ୍ୟାରେ 
ଗାକୁ ଫେରୁଥୁଲେ । ମାଘମାସ ଅମାବାସ୍ୟା ରାତି । ଚତୁର୍ଦ୍ଦିଗ 
ଅନ୍ଧକାର । ଆକାଶରେ ତାରାମାନେ ଖଟକି ଦିଶୁଥାନ୍ତି । 
ବୁଢ଼ାବୁଢ଼ୀ କାନ୍ଦୁଲ ସିଝାଇ ସିଆଳି ପତ୍ରର ଦନାରେ ଆଣି 
ଖାଉଥାନ୍ତି । ଶୀତରୁ ରକ୍ଷାପାଇବା ନିମନ୍ତେ କୁଡ଼ିଆ ନିକଟରେ 
ନିଆଁ ଜାଳି ବସିଥାନ୍ତି । ଠିକ୍‌ ଏତିକିବେଳେ ଏକ ଉନ୍ମଳ 
ଉଲ୍‌କାପିଣ୍ଡ କୁଡ଼ିଆ ଉପର ଦେଇ ଖସିଆସିଲା । ବୁଢୀ 
ଡରିଯାଇ ବୁଢ଼ାକୁ କହିଲା - ଦେଖ ଏକ ତାରା ଆକାଶରୁ 
ଖସିଗଲା । ବୁଢ଼ା ହସିଦେଇ କହିଲା - ଏଇଟା ତାରା 
ନୁହେଁ, ମାଟି ଦେବୀ । ଆମ ବଗଡ଼ରେ ଭଲ ଫସଲ 
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ହେଲା ତ, ସେଥୁପାଇଁ ଖୁସିରେ ଆମ ପାଖକୁ ଆସିଛି । 
ଆମକୁ ଆଶୀର୍ବାଦ କରିବ ଓ ଫେରିଯିବ । ବୁଢ଼ୀ କହିଲା, 
ତାରାମାନେ ଖ ସନ୍ତି ନାହିଁ କି ? ବୁଢ଼ା କହିଲା, ତାରାମାନେ 
ଖସିବେ ନ ଖସିବେ କିଏ କହି ପାରିବ ? କିନ୍ତୁ ପିଲାବେଳେ 
ମୋ ମା” କହୁଥୁଲା, ତାରା ପଡ଼ିଲେ ପୃଥୁବୀ ଜଳିଯିବ | 
ସବୁ ଜୀବଜନ୍ତୁ ମରିଯିବେ । ବୁଢ଼ୀ କହିଲା, ଆକାଶରେ 
କେତୋଟି ତାରା ଅଛି ? ଚାଲ ଗଣିବା । ବୁଢ଼ା କହିଲା, 
ହେଉ ପାଟିରେ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ କାନ୍ଦୁଲ ପକାଇ ଗୋଟିଏ 
ଗୋଟିଏ ତାରା ଗଣିବା । ବୁଢ଼ା ତାରା ଗଣିବା ଆରମ୍ଭ 
କଲା | ଆବଇ ( ୧), ବାଗୁ( ୨), ୟାଗି( ୩), ଉନଜୀ( ୪), 
ମନଲଇ( ୫), ତୁଡ଼ରୁ(୬), ଗୁଲଜି( ୭), ତାମଜି( ୮), 
ତିନଜି( ୯), ଗାଲଜି( ୧୦), ଗାଲମୁଇ( ୧୧), ମିୟଗାଲ 
(୧୨) । ଠିକ୍‌ ଏତିକିବେଳେ ପଛପଟୁ ବୁଢ଼ାକୁ ବାଘ 
ନେଇଗଲା । ବୁଢ଼ୀ ପ୍ରାଣ ବିକଳରେ ଅନ୍ଧାର ରାତିରେ 
ଗାକୁ ଧାଇଁ ପଳାଇଗଲା । ବୁଢାକୁ ବାଘ ନେଇଯାଇଥୁବା 
କଥା, ବୁଢ଼ୀ ଯାଇ ଗୀରେ କହିଲା । ଅନ୍ଧାର ରାତି 
ହୋଇଥୁବାରୁ ବଗଡ଼କୁ ଯିବାକୁ କେହି ସାହସ କଲେ ନାହିଁ । 
ସକାଳେ ଗାଁ ଲୋକେ ବଗଡ଼କୁ ଯାଇ ବୁଢାକୁ ଖୋଜାଖୋଜି 
କଲେ କିନ୍ତୁ ବୁଢ଼ାର ଖପୁରୀ ଓ ହାଡ଼ ପଡ଼ିଥୁବା ହିଁ ଦେଖିଲେ । 
ବୁଢ଼ାକୁ ବାଘ ନେଇନଥୁଲେ ମିୟଗାଲ( ୧୨ ) ପରେ କ'ଣ 
ଗଣିଥାନ୍ତା କିନ୍ତୁ ସେହିଦିନଠାରୁ ସଉରାମାନେ ମିୟଗାଲ 
ପରେ ଆଉ ସଂଖ୍ୟା ଗଣିବାକୁ ଭୟ କଲେ । ତେଣୁ ତେରକୁ 
ମିୟଗାଲ ଆବଇ, ଚଉଦକୁ ମିୟଗାଲ୍‌ ବାଗୁ, ଉଣେଇଶିକୁ 
ମିୟଗାଲ ଗୁଲଜି ଏହିପରି ସଂଖ୍ଯା ଗଣନା ସଉରା 
ସମାଜରେ ପ୍ରଚଳିତ ହେଲା । ଏହାପରେ କୋଡ଼ିଏକୁ 
ମିୟଗାଲ ତାମଜି ନ କହି ବକୁଡ଼ି ବୋଲି କହିଲେ । 


ସଉରା ଲିପି ସୋରାଙ୍କ୍‌ ସୋମ୍ପେଙ୍କର ଜନ୍ମ ବୃତ୍ତାନ୍ତ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଶବର ପଣ୍ଡିତ ମଙ୍ଗେଇ ଗମାଙ୍ଗ ଯାହା କହନ୍ତି - 
ଶବର ଲୋକଯାକ ସମମ୍ତେ ଶ୍ରୀ ଦାଭୁ ବ୍ରହ୍ମ ସେବା 
କରିଥୁଲେ । ସେ ଦାରୁବ୍ରହ୍ମ ସେବା କରିଥୁଲେ ଯେବେ 
ଲଳିତା କନ୍ୟା ସେ ତାଙ୍କର ଗୁପ୍ତ ରହସ୍ୟ ସବୁଯାକ ବ୍ରାହ୍ମଣକୁ 
କଇକରି ବ୍ରାହ୍ମଣ ଆଡ଼େ ମତାଇଲେ, ସେବେ ସିଏ ଦାରୁବୁହ୍ମ 
ବିଷୟରୁ ବ୍ରାହ୍ମଣ କଥା ଶୁଣିଲେ ସିନା ଶବର କଥା ଶୁଣିଲା 


ନାହିଁ । ତା ଉତ୍ତାରୁ ମଗ୍ନ ହୋଇଗଲେ । ସେ ଯୋଗୁ 
ଡାକିଲେ ବି ସେ ଶୁଣନ୍ତେ ନାହିଁ - ଶୁଣିଲେ ନାହିଁ । ସେ 
ଯୋଗୁ ଏ ଶବର ଲୋକ କଣ କହିଲା - ଭଲାରେ ଭଲା, 
ମୋ କଥା ନ ଶୁଣୁନୁ ସେ ବ୍ରାହ୍ମଣର କଥା ଶୁଣିକରି, 
ପଦାଲୋକ କଥା ଶୁଣିକରି ମତେ କଥା କହୁନାହିଁ କାହିଁକି ? 
ଆଜିଠାରୁ ଯେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭଲମନ୍ଦ କଥା ଯାକ ମତେ 
ନ କହିବ, ସେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତୋର ମୁଣ୍ଡରେ ଏବଂ 
ତୋ ନୀ ଯେଉଁଠି ଗାନ ହେଉଥୁବ ଏବଂ ଯେଉଁଠି ପୂଜା 
ହେଉଥୁବ, ଜୁହାର ବେପାର ସବୁ କରିବୁ, ଶେଷ ପଦରେ 
ତୋ ମୁଣ୍ଡରେ ରକ୍ତ ଏବଂ ମଦ ଇଡିକରି ଯିବୁ । 
ଯେତେବେଳେ, ଯେବେ ଆମ ଘରକୁ ଜନ୍ମକୁ ଆସିବୁ, 
ଯେବେ ଭଲକଥା କହିବ, ଜ୍ଞାନ କଥା କହିବ, ତେବେଠାରୁ 
ପୂର୍ବପରି ଫୁଲକୁଶ ଦେଇକରି ପୂଜା କରିବୁ ବୋଲି ପ୍ରମାଣ 
କରିଦେଲା ଶବର ଓ ସେଇଯୋଗୁ ଯେତେ ଲୋକ, ଶବର- 
ଏ ଆଦିବାସୀ ଅଛନ୍ତି, ଛେଳି, ମେଣ୍ଢା, ପୋଡ଼, ବଳଦ, 
ମଣିଷ, ବି ପୂଜା କରୁଛନ୍ତି । ଜୁଆର ବେପାର କରିବାର, 
ତା ମୁଣ୍ଡରେ ରକ୍ତ ଇଡ଼ିଦେବାର, ରକ୍ତ ଏବଂ ମଦ | ଆଜି 
କେତେଦିନ ପରେ, ଏ କଳିଶେଷରେ ଦାରୁବ୍ରହ୍ମ ବଦଳରେ 
ଶ୍ରୀ ଅକ୍ଷର ବ୍ରହ୍ମ ସ୍ଵବରୂପରେ ମୁଁ ଆସୁଛି ତମ ଘରକୁ, ମତେ 
ସେବାକର ବୋଲି କହିଲେ । ସେ ଅକ୍ଷରବ୍ରହ୍ମ ଶ୍ରୀମଦତ୍ତାର 
ବନୌ ବନଜାନ ପର୍ବତରେ ସେଟା ଦୃଶ୍ୟ ହେଲେ । ସେ 
ଦେଖିଯିବ ବୋଲି ବୋଇଲେ । ଦେଖିଲାବେଳକୁ ସିଏ 
ଚବିଶଟା ଅକ୍ଷର ସେଟି ଦୁଶିଲା, ସେ ଦୁଶିବା ତକ୍ଷଣେ 
ଏକା ସେଇଟି ମନ୍ଦିର ବନ୍ଧା ହେଲା । ସେଟି ପୂଜା ହେଉଛି 
ଅକ୍ଷର ବ୍ରହ୍ମ । ଗୁଣପୁରଠାରୁ ପ୍ରାୟ ୧୫ମାଇଲ ଦୂରବର୍ଭୀ 
ମରିଚିଗୁଡ଼ା ଗ୍ରାମ ସନ୍ନିକଟ ଏକ ପାହାଡ଼ରେ ଏବେ ଅକ୍ଷର 
ବ୍ରହ୍ମକ୍କ ମନ୍ଦିର ବିରାଜିତ । ଓଡ଼ିଆ ଓଁ ଅକ୍ଷର ଦେହରେ 
୨୪ଟି ବର୍ଣ୍ଟ, ୧୨ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଂଖ୍ୟା ଏବଂ ଏକ ସଂକେତ- 
ଶିକ୍ଷା ଅଙ୍କନ କରି ଅକ୍ଷର ବ୍ରହ୍ମଙ୍କ ମୂର୍ଭି ପରି କଳ୍ପନା 
କରାଯାଇଛି । 

ସ୍ବାଧୀନତା ଲାଭର ୭୧ବର୍ଷ ମଧ୍ଯରେ ୧୨ଟି 


ପଞ୍ଚବାର୍ଷିକ ଯୋଜନା ତଥା ବହୁ ଆଦିବାସୀ ଉନ୍ନୟନ 
ପ୍ରକଳ୍ପ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହେବା ସତ୍ତ୍ଵେ , ସଉରା ସମାଜର 


ମା ୭ % ଓ ମା ( ୨୭ ) 
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ବିକାଶ ଆଶାନୁରୂପ ହୋଇପାରିନାହିଁ । ଜାତୀୟତା ତଥା 
ସ୍ଵାଧୀନତାର ଆଲୋକରେ ଆଲୋକିତ ହେଉ ନାହିଁ ସଉରା 
ସମାଜ । ତଥାକଥୁତ ଆଧୁନିକତାର ପ୍ରଭ।ବରେ 
ସଉରାମାନଙ୍କର ମୌଖିକ ରୂପରେ ରହିଥୁବା ମାତୃଭାଷା 
କ୍ରମେ ଲୁପ୍ତ ହେଉଛି । ଏଗୁଡ଼ିକ କେବଳ ପରିବାରର 
ଚାରିକାନ୍ଥ ମଧ୍ଯରେ ସୀମିତ ହେବାକୁ ବସିଛି । ଯଦି ଏହି 
ଧାରା ଅବ୍ୟାହତ ରହେ, ତେବେ ଆଗାମୀ କିଛିବର୍ଷ ମଧ୍ଯରେ 


ସଉରା ଭାଷା ଆତ୍ମଗୋପନ କରିବ । ସଂପ୍ରତି ସଉରଛ 
ସଂପ୍ରଦୀୟ ଭାବଗତ, ଅର୍ଥଗତ ତଥା ସାଂସ୍କୃତିକ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧର ପରିବର୍ଭନ ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଗତି କରୁଛି । 
ଆଧୁନିକତା ଓ ବୈଷୟିକ ବିଜ୍ଞାନର ପ୍ରସାର ଫଳରେ 
ଲୋକସାହିତ୍ୟରେ କେତେକ ପରିବତ୍ଭନ ଆସିବା 
ସ୍ଵାଭାବିକ । ଗଜପତି ଜିଲ୍ଲାର ଲୋକସାହିତ୍ୟ ସଂପର୍କରେ 
ଯାହା ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି, ସେଥୁରେ ଏପରି 
ପରିବର୍ତନ ଏବେ ବି ଦେଖାଯାଇନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ପ୍ରାକୃତିକ 
ସଂପଦରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ଏହି ସଉରା ଜନଜାତି ଅଧ୍ୟୁଷିତ 
ଅଂଚଳଗୁଡ଼ିକ ଶିଳ୍ପ ସଭ୍ୟତାକୁ ଦିନେ ନା ଦିନେ ଆମନ୍ତ୍ରଣ 
ଜଣାଇବ । ଯାତାୟାତର ସୁବିଧା, ରାସ୍ତାଘାଟର ପୁନଃ 
ନିର୍ମାଣ, ଗଣମାଧ୍ଯମର ପ୍ରଚାର ପ୍ରସାର ଫଳରେ କୌଣସି 


ଅଂଚଳ ଆଉ ଅଗମ୍ୟ ହୋଇ ରହିବ ନାହିଁ । ନୂତନ ବଜାର 
ତଥା ଗ୍ରାହିକତା ଶକ୍ତିର ବୃଦ୍ଧି ସଉତ୍ଭା ସମାଜ ଉପରେ 
ପ୍ରଭାବ ପକାଇବ । ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ମୌଖିକ 
ସାହିତ୍ୟରେ ଅତୀତର ମୂଲ୍ୟବୋଧ ପରିବର୍ଭନ ହେବା 
ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟଜନକ ନୁହେଁ । ପରମ୍ପରା ଏକ ସ୍ଵୟଂସଂପୂର୍ଣ୍ତ 
ପ୍ରବାହ । ଏଥୁମଧ୍ଯକୁ ଅନେକ ତଥ୍ୟ ଆପେଆପେ ଆସେ 
ଓ ଯାଏ । ଏହି କାରଣରୁ ମୌଖିକ ସାହିତ୍ୟର ପରମ୍ପରା 
ଅକ୍ଷୁଣ୍ତ ରହେ ନାହିଁ । ତେଣୁ 
ସଉରା ମୌଖିକ ସାହିତ୍ୟର 
ସଂଗ୍ରହ ଓ ସଂରକ୍ଷଣ ନିତାନ୍ତ 
ରୂପେ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ । 


ସହାୟକ ଗ୍ରନ୍ଞସୂଚୀ 


୧) ମହାପାତ୍ର, ଡକ୍ଟର 
ଖଗେଶ୍ବର, ମୁଖା ନ ଥୁବା 
ମଣିଷ, ଫ୍ରେଣ୍ଡ୍‌ସ ପବ୍ଲିଶର୍ସ, 
ବିନୋଦ ବିହାରୀ, କଟକ-୨, 
୧୯୯୫ ମସିହା । 


ଆଦିବାସୀ, \/0ା.- ୪୭, ନଂ-¬୧ ଓ୨, ଜୁନ୍‌ ଓ 
ଡିସେମ୍ବର, ୨୦୦୭, ଏସ୍‌ସିଏସ୍‌ଟି ଆରଟିଆଇ, 
ଭୁବନେଶ୍ବର, ଓଡ଼ିଶା | 

୩ ଏଲ୍‌ଧିନ୍‌, ଭେରିଅର୍‌, ଟାଇବାଲ୍‌ ମିଥୁ, ଅଫ୍‌ ଓରିଶା, 
ଅକ୍ସଫୋର୍ଡ ୟୁନିଭର୍‌ସିଟି, ୧୯୫୪ ମସିହା । 
ଦାସ୍‌, କେ.ବି.ଏଣ୍ତୁ ଅଦର୍ସ: ଫୋକଲର୍‌ ଅଫ୍‌ ଓରିଶା, 
ନାସନାଲ୍‌ ବୁକ୍‌ ଟ୍‌ଷ୍ଟ୍, ଇଣ୍ଡିଆ । ନୂଆଦିଲ୍ଲୀ ୨୦୧୪ 
ମସିହା । 


୪ 


ପ୍ରଧାନ ଶିକ୍ଷକ ଓ ଆଦିବାସୀ ସଂସ୍ଫୃତି ଗବେଷକ 
କବିସୂର୍ଯ୍ୟ ନଗର, ଗଞ୍ଜାମ 


ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ® ® ଆଗଷ୍ଟ - ୨୦୨୧ 


ଆମ ପ୍ରକୃତି ଆମ ସମ୍ପତ୍ତି : ଓଡ଼ିଶାର ନନ୍ଦନକାନନ 


ପ୍ରକୃତି ହିଁ ଆମ ସମ୍ପରି 


ମଣିଷମାନଙ୍କର ଧାରଣା ଯେ ତାଙ୍କର ଧନସମ୍ପଭି 
ହେଉଛି ଟଙ୍କା, ପଇସା, କୋଠାବାଡ଼ି ଓ ସୁନାରୂପା । 
ବାସ୍ତବରେ ଏ ସବୁଗୁଡ଼ିକ ହେଉଛି ଏପରି ଜିନିଷ, ଯାହା 
ମଣିଷକୁ ପ୍ରକୃତରେ ଜୀବନ ଦେଇପାରେ ନାହିଁ ବା ଶାନ୍ତିର 
ମଧ୍ଯ ପ୍ରଶ୍ନ ଉତ୍ତର କରିପାରେ ନାହିଁ । ମାତ୍ର ଗୁଡାଏ ଏପରି 
ଜିନିଷ ଠୁଳ କଲେ ସାମୟିକ ଆଶ୍ଵସ୍ତି ବା ଶାନ୍ତି ମିଳେ 
ବୋଲି ଦେଖାଯାଏ, ଶୁଣାଯାଏ ବା ଆଲୋଚନାରୁ 
ମନେହୁଏ । ସତରେ ଜୀବନର ମୂଳମନ୍ତ୍ର ଓ ସୂତ୍ର ହେଉଛି 
ପ୍ରକୃଭ୍ିଦତ୍ଦ ଜୀବନ ପାଇଁ ଅମୂଲମୂଲ ଜିନିଷଟି ଯାହା ହେଉଛି 
ବାୟୁ, ଜଳ ଓ ଖାଦ୍ୟ | ସଂକ୍ଷେପରେ କହିଲେ ପିଲାମାନଙ୍କର 
ସବୁଠାରୁ ବଡ ହେଉଛନ୍ତି ବା-ପା-ମା | ଅର୍ଥାତ୍‌ “ବା” 
ହେଉଛି ବାୟୁ, “ପା” ହେଉଛି ପାଣି ଓ “ମା” ହେଉଛି 
ମାଟି, ଯାହାକି ଖାଦ୍ୟର ମୂଳପିଣ୍ଡ ବା ଆଧାର | ସୁତରାଂ 
ବୁଝିବାର କଥା ହେଉଛି ଆମ ପରି ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର 
ଜୀବନରକ୍ଷକ ହେଉଛି ନିଃଶ୍ବାସ ପ୍ରଶ୍ନାସରେ ଛାଡ଼ୁଥୁବା ଓ 
ନେଉଥୁବା ପବନ, ପିଇବାର ଆବଶ୍ୟକ ଜଳ ଓ ମାଟିରେ 
ଉପୁଜୁଥୁବା ଗଛଲତାଗୁଡିକର ଫୁଲ, ଫଳ, ଶାଗ, ଚେର, 
କାଣ୍ଡ ବା ଶସ୍ୟାଦିଗୁଡ଼ିକ । ଏ ସବୁଗୁଡ଼ିକ ଆମର ପ୍ରକୃତ 
ସମ୍ପର୍ଭି, ଯାହା ହେଉଛି ପ୍ରକୃତି ଦତ୍ତ । ଆମେ କିନ୍ତୁ ସେଗୁଡ଼ିକୁ 
କରି ଦେଉଛୁ ତୁଚ୍ଛ ଓ ହୀନ । ସେଗୁଡ଼ିକର ସ୍ଥାନ ହୋଇଛି 
ନ୍ୟୂନ ଓ ନଗଣ୍ୟ । ଭୁଲି ଯାଉଛୁ ଯେ ବାୟୁ, ଜଳ ଓ ମାଟି 
ବିନା ଆମ ଜୀବନ ଅସମ୍ଭବ ଓ ନିରର୍ଥକ । 


ପ୍ରଫେସର ପ୍ରଫୁଲ୍ଲ କୁମାର ମହାନ୍ତି 


ସମୟ ଥୁଲା ମଣିଷ ଯେତେବେଳେ ପକ୍ୃତି 
କୋଳରେ ରହୁଥିଲା, ବୁଲୁଥିଲା ଓ ଗଛଲତା ଜଙ୍ଗଲ ଭରା 
ସ୍ଥାନର ଅମ୍ଳଜାନ ନେଇ ସେଠାର ଫଳମୂଳ ଖାଇ ବଞ୍ଚୁଥିଲା । 
ନଦୀ, ଝରଣା ଓ ହୁଦ ଆଦିର ସୁନ୍ଦର, ଶୀତଳ ଏବଂ ସ୍ବଚ୍ଛ 
ଜଳ ଥୁଲା ଜୀବନର ରାହା । ଆଜି ଏ ସମମ୍ତ ତିନୋଟି 
ମୌଳିକ ଜିନିଷ ଅର୍ଥାତ୍‌ ବାୟୁ, ଜଳ ଓ ମୃଭିକାର ସ୍ଥିତି, 
ଭିଭି ତଥା ପ୍ରକୃତି ହୋଇଯାଇଛି ବିଷ ବଳୟ । ସ୍ଵଚ୍ଛ ପବନ 
ନେଇ ଫୁସ୍‌ଫୁସ୍‌କୁ ଠିକ୍‌ ରଖୁବା, ପ୍ରକୃତି ଦଭ୍ଭ ଫଳଫୁଲ, 
ପରିବା ଓ ଶସ୍ୟାଦି ଖାଇ ଜୀବନକୁ ସୁରକ୍ଷିତ ଓ ସାଇତି 
ରଖୁବା, ପରିଷ୍କାର ଜଳକୁ ଫୁଟେଇ ପିଇ ଅନ୍ତନଳୀ ଓ 
ଖାଦ୍ୟନଳୀକ୍କୁ ଜୀବାଣୁ ସଂକ୍ରମଣରୁ ରକ୍ଷା କରିବାର 
ଶିକ୍ଷାଲାଭ କରିଛି ଆଜି । ଯାହାକୁ ଦିନେ ତୁଚ୍ଛ ମନେ 
କରାଯାଉଥୁଲା, ତାହାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଓ ଗୁରୁତ୍ଵ ଉପଲବ୍ଧି 
କରିପାରିଛି କରୋନା ଭୂତାଣୁର ଶିକାର ଏ ମଣିଷ ହେବା 
ପରେ । ଏ କଥାର ତାତ୍ଜ୍ଵିକ ଅର୍ଥ ହେଉଛି ପ୍ରକୃତିକୁ ସମ୍ମାନ 
ଦେଇ, ସୁରକ୍ଷା ପ୍ରଦାନ କରି ବିକୃତି ନ ଆଣି ପ୍ରେମର 
ସ୍ଵୀକୃତି ଦେବା । ତାହାହେଲେ ପ୍ରକୃତି ଆମକୁ ସୁରକ୍ଷିତ 
ରଖୁବ । ଆମେ ସୁସ୍ଥ ରହିବା ସହିତ ଆମର ପରିବେଶ 
ମଧ୍ଯ ସନ୍ତୁଳିତ ରହିବ । ଏମିତି ଏକ ସନ୍ତୁଳିତ ପରିବେଶର 
ପ୍ରତିଫଳନ ହେଉଛି ପ୍ରାକୃତିକ ପରିବେଶଭରା ଅନନ୍ୟ, 
ଅନୁପମ ଓ ଅନବଦ୍ୟ ଜୀବଜନ୍ତୁଙ୍କ ଆ ବ।ସସ୍ଥଳୀ 
ଓଡ଼ିଶାର ନନ୍ଦନକାନନ । 


ମା ୭ ଓ ଓ ନାମା ( ୭ ୯ । 


ଅଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ ୭© © @ ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ନନ୍ଦନକାନନର ଇତିହାସ ଓ ପରିବେଶ 


ନନ୍ଦନକାନନ । ନାଁଟି ସତରେ ବେଶ୍‌ ସୁନ୍ଦର, 
ସୁମଧୁର ଓ ସରସ । ଅର୍ଥ ହେଉଛି ' ଆନନ୍ଦର ବଗିଚା' । 
ପୁରାଣରେ ଏହା ଏକ କାଳ୍ପନିକ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟପୂର୍ତ ସ୍ଵର୍ଗପୁରୀ 
ଉଦ୍ୟାନ, ଯାହା ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟମୟ, ଶୋଭନୀୟ, କମନୀୟ 
ଓ ଆଦରଣୀୟ । ନନ୍ଦନକାନନ ଜୈବ ଉଦ୍ଯାନ ଏକ 
ସଂରକ୍ଷିତ ଆବଦ୍ଧ ସ୍ଥାନନ ଯାହା ସମଗ୍ର ଭାରତବର୍ଷରେ 
କାହିଁକି ବିଶ୍ମରେ ସ୍ଥାନିତ, ଆଲୋଚିତ, ଚର୍ଚ୍ଚିତ ଓ ବିଦିତ | 
ଏ ସ୍ଥାନଟିର ସ୍ବାତନ୍ତ୍ରୀ ହେଉଛି ଉଭୟ ପ୍ରାଣୀ ଓ 
ଉଭିଦମାନେ ପ୍ରାକୃତିକ ପରିବେଷ୍ଟନୀ ମଧ୍ଯରେ ରହିଛନ୍ତି । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରାକୃତିକ ଉଭିଦରାଜି ମଧ୍ଯରେ 
ରହିଛନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ପ୍ରାକୃତିକ ଉଭିଦରାଜି 
ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଘର । 
ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରାକୃତିକ ଆବାସସ୍ଥଳୀରେ 
ରହିବା ପରି କୃତ୍ରିମ ଗୃହ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଓ 
ପ୍ରାଣୀମାନେ ଅବସ୍ଥାପିତ । 
ଖୋଲାମେଲା ସ୍ଥାନରେ ପ୍ରାଣୀ ଗୁଡ଼ିକ 
ଚଳପ୍ରଚଳ ଓ ଚଳଚଞ୍ଚଳ । ବିଶେଷ କରି 
ପ୍ରାଣୀ ଉଦ୍ୟାନଟିରେ ପ୍ରାଣୀ ଗୁଡ଼ିକ 
ସୂରକ୍ଷିତ, ସଂରକ୍ଷିତ, ସଂଗୃହୀତ, 
ଲାଳିତ ପାଳିତ ଓ ପ୍ରଜନନ ଜରିଆରେ ସଂଖ୍ୟା ବୃଦ୍ଧିରେ 
ଉଲ୍ଲିଖ୍‌ତ ତଥା ପ୍ରଶଂସିତ ଓ ଲିପିବଦ୍ଧ । 
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ଚନ୍ଦକା ଡମପଡ଼ା ବନ୍ୟପ୍ରାଣୀ ଅଭୟାରଣ୍ୟ 
ପ୍ରାକୃତିକ ବଣ ଜଙ୍ଗଲସ୍ଥ ପ୍ରାକୃତିକ ପରିବେଷ୍ଟନୀ ମଧ୍ଯସ୍ଥ 
ବା ନିକଟସ୍ଥ ସ୍ଥାନରେ ନନ୍ଦନକାନନ ଅବସ୍ଥିତ । ଆଉ 
ତା”ସାଙ୍ଗକୁ କାଞ୍ଚାଆ ହ୍ଵଦ ନାମରେ ଏକ ହ୍ରଦ ଚାରିପଟରେ 
ନନ୍ଦନକାନନ ଶୋଭିତ ଓ ପ୍ଲାବିତ | କ୍ରିଷ୍ଫାନଗର ଓ ଜୁଝାଗଡ଼ 
ଚିହ୍ନିତ ସଂରକ୍ଷିତ ଜଙ୍ଗଲର ଏକ ଅଂଶ ମଧ୍ଯ ଏଥୁରେ ସଂଲଗ୍ନ 
ବା ସଂଯୁକ୍ତ । ନନ୍ଦନକାନନର ଆଉ ଏକ ବିଶେଷତ୍ଵ ହେଉଛି 
ବାରଙ୍ଗ ରେଳ ଷ୍ଟେସନ ନିକଟରେ ଏହା ଅବସ୍ଥିତ । 
ଭୌଗଳିକ ସ୍ଥିତି ଅନୁଯାୟୀ ଏହା ୨୦° ୪୮' ୦୯" ରୁ 
୮୫° ୪୮' ୧୩ ପୂର୍ବରେ ସ୍ଥାନିତ । 


ନନ୍ଦନକାନନ ପ୍ରାଣୀ ଉଦ୍ୟାନ କେନ୍ଦ୍ରୀୟ 
ଚିଡ଼ିଆଖାନା କର୍ତୁପକ୍ଷ ଭାରତ ସରକା ରଙ୍କ ଦ୍ଵାର। 
ମାନ୍ୟତାପ୍ରାପ୍ତ ଏକ ମୁଖ୍ୟ ବୃହତ୍‌ ଚିଡିଆଖାନା । ଏହା 
୩.୬୨ ବର୍ଗ କିଲୋମିଟର (୩୬୨. ୧ ହେକ୍ତ ଏୟର ) 
ପରିମିତ ସ୍ଥାନ ଅଧ୍‌କାର କରିଛି, ଯାହା ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରାକୃତିକ 
ଜଙ୍ଗଲ, ହ୍ଦ ବା ଜଳାଶୟ ତଥା ମନୋଲୋଭା ପରିବେଶ 
ବେଶ୍‌ ଆକର୍ଷଣୀୟ ଓ ସ୍ମରଣୀୟ । କାଞ୍ଜଆ ହ୍ରଦ ୬୬. ୧ 
ହେକ୍ଟ୍‌ ଏୟର ଅଞ୍ଚଳରେ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ । ଅର୍ଥାତ୍‌ ନନ୍ଦନକାନନ 
ପ୍ରାଣୀ ଉଦ୍ୟାନ ଯାହା ସହିତ କାଞ୍ଜାଆହ୍ରଦ ମିଶିରହିଛି 
ତାହାର ପରିବ୍ୟାପ୍ତି ୩୬୨.୧ ହେକ୍ଟ ଏୟର ବା ୩.୬୨ 


ବର୍ଗ କିଲୋମିଟର ହେବାବେଳେ ନନ୍ଦନକାନନ ବନ୍ୟପ୍ରାଣୀ 
ଅଭୟାରଣ୍ୟର ପରିସର ହେଉଛି ୪୩୭ ହେକ୍ଟ୍‌ ଏୟର 
ବା ୪.୩୭ ବର୍ଗ କିଲୋମିଟର । ଏହା ସହିତ ରାଜା 
ଉଭିଦ ଉଦ୍ୟାନ ସଂଯୁକ୍ତ ଯାହାର ସ୍ଥାନ ହେଉଛି ୭୫ 
ହେକ୍ଟ ଏୟର । 


ନନ୍ଦନକାନନର ରୂପରେଖ ଓ ମାନ୍ୟତା 


କାଞ୍ଜିଆ ହ୍ରଦ ଓ ଉଭିଦ ଉଦ୍ୟାନ ସହ ପ୍ରାଣୀ 
ଉଦ୍ୟାନ ହିଁ ନନ୍ଦନକାନନ ବନ୍ୟପ୍ରାଣୀ ବା ବନ୍ୟଜୀବ 
ଅଭୟାରଣ୍ଯ ନାମରେ ଘୋଷଣା କରାଯାଇଥୁଲ। 
୧୯୭୯ ମସିହା ଅଗଷ୍ଟ ୩ ତାରିଖରେ । ୭୫ ହେକ୍ଟ୍‌ 
ଏୟର ଅଧୁକାର କରିଥୁବା ରାଜ୍ୟ ଉଭିଦ ଉଦ୍ୟାନ ଯାହାକି 
ପ୍ରାଣୀ ଉଦ୍ୟାନ ସହ ସଂଯୁକ୍ତ, ତାହା ନନ୍ଦନକାନନ 


(୩୦) ୮୮୮ ଓ 9 ୫୭ ନା 


ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ® ® ଆଗଷ୍ଟ - ୨୦୨୧ 


ପରିଚାଳନାକୁ ହମ୍ଥାନ୍ତରିତ ହୋଇଥୁଲା ୨୦୦୬ ମସିହା 
ଅଗଷ୍ଟ ମାସରେ । ୨୦୦୬ ମସିହାରେ ଭାରତ ସରକାରଙ୍କ 
ପରିବେଶ, ଜଙ୍ଗଲ ଓ ଜଳବାୟୁ ପରିବର୍ଭନ ମନ୍ତ୍ରଣାଳୟ 
ନନ୍ଦନକାନନମସ୍ଥ କର୍ଦ୍ଦମ ସ୍ଥାନକୁ ଆର୍ଦ୍ଭୂମିର ମାନ୍ୟତା ପ୍ରଦାନ 
କରିଥୁଲେ । 


ନନ୍ଦନକାନନର ଜନ୍ମ ୧୯୬୦ ମସିହା ଡିସେମ୍ବର 
ମାସ ୨୯ ତାରିଖରେ । କଟକରୁ ୧୭ କିଲୋମିଟର ଓ 
ଭୁବନେଶ୍ବରରୁ ଏହା ୧୫ କିଲୋମିଟର ଦୂରରେ ଅବସ୍ଥିତ । 
ଦେଖଣାହାରୀ ଉଭୟ ପ୍ରାଣୀ ଓ ଉଭିଦ ଉଦ୍ୟାନକୁ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ 
ଓ ଅନାୟାସରେ ବୁଲି ଉପଭୋଗ କରିବାର ସୁଯୋଗ 
ରହିଛି କାରଣ ଉଭୟ ଉଦ୍ୟାନ ପରସ୍ପର ସହ ସଂଯୁକ୍ତ 
ଏବଂ ଉଭୟ ଉଦ୍ୟାନକୁ ବିଚ୍ଛିନ୍ନ କରିଛି କାଞ୍ଜାଆ ହ୍ରଦ । 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉଭୟ ଉଦ୍ୟାନ ମଝିରେ ବହିଯାଇଛି ସ୍ରୋତସ୍ବିନୀ 
କାଞ୍ଜଆ ମଧୁର ଜଳ ହ୍ରଦ । ଆଉ ଏ କାଞ୍ଜାଆ ହ୍ରଦ ହିଁ 
ଜାତୀୟ ଆର୍ଦ୍ରଭୂମିର ଗୌରବ ଅର୍ଜନ କରିଛି । 


ନନ୍ଦନକାନନର ଜନ୍ମ ଇତିହାସ ଓ ଜନ୍ମଜାତକ 
ବାସ୍ତବିକ ଯେତିକି ରୋମାଞ୍ଚକର ସେତିକି ସୁଦୂରପ୍ରସାରୀ । 
ଇତିବୃତ୍ତି ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ଗର୍ବ ଓ ଗୌରବର ବିଷୟ । 
୧୯୬୦ ମସିହା ଜାନୁଆରୀ ଓ ଫେବୃଆରୀ ମାସରେ 
ଦିଲ୍ଲୀରେ ବିଶ୍ଵ କୃଷି ମେଳା ଅନୁଷ୍ଠିତ ହେବା ଯୋଜନା 
ସମୟରେ ଓଡ଼ିଶାର କୋଣ ଅନୁକୋଣରୁ କେତେକ 
ଜୀବଜନ୍ତୁ ପ୍ରଥମେ ସଂଗୃହୀତ ହୋଇଥୁଲେ । ମେଳା ପରେ 
ମେ ମାସ ୧୯୬୦ରେ ବନ୍ୟପ୍ରାଣୀଗୁଡିକୁ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଫେରାଇ 
ଅଣାଯାଇଥୁଲ। ଓ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକଙ୍କୁ ଦେଖାଇବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଖଣ୍ଡଗିରିଠାରେ ରଖାଯାଇଥିଲା । ସେହି 
ସମୟରେ ଓଡ଼ିଶାର ପୂର୍ବତନ ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ ଡକ୍ଟର ହରେ କୃଷ୍ଣ 
ମହତାବ ଓ ବିକାଶ ମନ୍ତ୍ରୀ ଡକ୍ଟର ରାଧାନାଥ ରଥ ତାଙ୍କର 
କେତେକ ବରିଷ୍ଠ ଜଙ୍ଗଲ କର୍ମକର୍ଭଁ।ଁଙ୍କୁ ନେଇ ଏକ 
ଚିଡ଼ିଆଖାନାର କଳ୍ପନା କରିଥୁଲେ । 


ତା'ପରେ କାଞ୍ଚିଆ ହୁଦ ଥବା ଚନ୍ଦକା ଜଙ୍ଗଲ ଯାହାକି 
ଚନ୍ଦକା ହାତୀ ଅଭୟାରଣ୍ୟ ଭାବରେ ବିବେଚିତ ଓ 
ପରିଗଣିତ, ସେହିଠାରେ ହିଁ ଏ ପ୍ରାଣୀଗୁଡ଼ିକୁ ରଖାଯିବାର 


ବ୍ୟବସ୍ଥା କରାଗଲା । ସେହି କଳ୍ପନା, ଚିନ୍ତନ ଓ ମନ୍ଥନ 
ସାକାର ହୋଇଥିଲା ୨୯ ଡିସେମ୍ବର ୧୯୬୦ ମସିହାରେ 
ଶ୍ରୀ ଏସ୍‌.କେ. ପାତିଲଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଯେ କି ଥିଲେ ଭାରତ 
ସରକାରଙ୍କ ଖାଦ୍ୟ ଓ କୃଷିମନ୍ତ୍ରୀ । ସେ ହିଁ ଉଦ୍‌ଘାଟନ 
କରିଥୁଲେ ନନ୍ଦନକାନନ ଜୀବ ଉଦ୍ୟାନକୁ । ସୀମିତ ସଂଖ୍ୟକ 
ସଂଗୃହୀତ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ନେଇ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥ୍ବା 
ନନ୍ଦନକାନନ ସମଗ୍ର ଭାରତବର୍ଷ କାହିଁକି ବିଶ୍ଵର ଏକ ସୁନ୍ଦର 
ପ୍ରାଣୀ ଉଦ୍ୟାନ ଭାବରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ, ଅଧୁସ୍ଠିତ, ଗର୍ବିତ, 
ପ୍ରସାରିତ ଓ ଜନାଦୃତ ବର୍ତମାନ । 
ନନ୍ଦନକାନନର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ, ଲକ୍ଷ୍ଯ ଓ ଆଭିମୁଖ୍ୟ 
ବିକାଶ ପଥରେ ନନ୍ଦନକାନନ ଅନେକ ସୋପାନ 
ଅତିକ୍ରମ କରିଛି । ଉତ୍ସର୍ଗୀକୃତ କର୍ମଚାରୀ, ଦୂରଦୃଷ୍ଟି ସମ୍ପନ୍ନ 
ପରାମର୍ଶଦାତା, ଗବେଷକ, ଚିକିସକ ଓ ସଂରକ୍ଷକମାନଙ୍କର 
ହୃଦୟଭରା ନିଷ୍ଠା, ଚେଷ୍ଟା ଓ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ହିଁ ନନ୍ଦନକାନନକୁ 


ନ୍ଦ୍ଞ୍ୟଧା ନ୍ଧ୍ଧଜ .⁄⁄ 
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\ ଵ୍ଧନ୍ଧୁନ୍, ®ଜ<( ୩ଳନ 
ଣ୍ଟାକ୍ୁଧରୁକ୍ୀ 
୬ ଥମ କ୍୍ୟଚଳନଦା 
ଆଣ ଶଵ ନ୍ଧଥୀ 


ଜି 


ଛୃତ୍‌ ୬ ନଦନ୍ଦନଜଞାନନ ଲ୍ଯନଧ ଞ୍ଜାନର୍‌ ଜଣ ¡ 


ଆଣିପାରିଛି ଏତେ ଦୂର । ସଂକ୍ଷେପରେ ସଂରକ୍ଷଣ ଓ ପ୍ରଜନନ 
ସହ ପରିଦର୍ଶକମାନଙ୍କୁ ଜୀବମାନଙ୍କୁ ଚିହ୍ନେଇବା, ଭଲ ପାଇବା 
ଓ ତାଙ୍କର ଆଚରଣ ବିଚରଣକୁ ଦେଖ୍‌ ଖୁସି ହେବା ହିଁ 
ମୂଳଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି ଏପରି ଜୀବ ଉଦ୍ୟାନର । ଏବେ ଦେଖୁବା 


ପ୍ରାଣୀ ଉଦ୍ୟାନ ପ୍ରତିଷ୍ଠାର ବିଭିନ୍ନ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ । 


୮ ୭ % ଓ ମାମା ( ୩୧ ) 


ଅଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ @©@ © @ ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


୧. ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ଯନ୍‌ ସହ ରକ୍ଷଣାବେକ୍ଷଣ ଓ 
ସଂରକ୍ଷଣ । 


୨. ଲୋପ ପାଇଯିବାକୁ ଥୁବା ଜୀବମାନଙ୍କୁ ରଖ୍‌ 
ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରଜନନ ଓ ସଂଖ୍ୟାବୃଦ୍ଧି । 


୩. ଜୀବମାନଙ୍କ ଆଚରଣ ଓ ଆବଦ୍ଧ ପରିସରର ବିଭିନ୍ନ 
ଉନ୍ନତି ସହ ପୁଷ୍ଟି ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଓ ପ୍ରଜନନର ସଫଳତା 
ପ୍ରତି ଧ୍ଯାନ ତଥା ଫଳପ୍ରାପ୍ତି । 


୪. ବନ୍ୟପ୍ରାଣୀ ସଂରକ୍ଷଣ ଦିଗରେ ପରିଦର୍ଶକମାନଙ୍କ 
ମନରେ ସଚେତନତା ବୃଦ୍ଧି । 


୫. ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ଆବଦ୍ଧ ଆବାସସ୍ଥଳୀର ଉନ୍ନତି ସହ 
ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟରକ୍ଷା ପ୍ରତି ଧ୍ୟାନ । 


୬. ବିଭିନ୍ନ ବାହ୍ଯ ଦେଶର ପ୍ରାଣୀ ନିଜ ପରିବେଶରେ 
ଖାପ ଖୁଆଇ ଯନ ସହ ପରିଚାଳନା ଓ ପ୍ରଜନନ 
ମାଧ୍ଯମରେ ସଂଖ୍ୟାବୃଦ୍ଧି । ଏପରିକି 
ପ୍ରାଣୀ ବିନିମୟ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ମାଧ୍ଯମରେ 
ନିଜ ଦେଶର ପ୍ରାଣୀ ଦେଇ ଅନ୍ୟ ଦେଶ 
ବା ରାଜ୍ୟର ପ୍ରାଣୀ ସଂଗ୍ରହ ବି ଏହାର 
ଅନ୍ୟ ଏକ ବୃହତ୍‌ ଚିନ୍ତାଧାରା । 


୭. ସଂରକ୍ଷଣ ସଚେତନତା ନିମିଭ୍ଭ ବିଭିନ୍ନ 
ଦିବସର ପାଳନ ଓ ସଚେତନତା 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ । 


ନନ୍ଦନକାନନ ପ୍ରାଣୀ ଉଦ୍ୟାନର ସ୍ବାତନ୍ତ୍ର୍ଯ 


ଅବିରତ ଗବେଷଣା, ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ, 
ରକ୍ଷଣାବେକ୍ଷଣ ଓ ପ୍ରଜନନ ମାଧ୍ଯମରେ 
ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ୟାବୃଦ୍ଧି ହିଁ ନନ୍ଦନକାନନକୁ ବିଶ୍ଵସ୍ତରୀୟ 
କରିବ।ରେ ଆମ ସରକାରଙ୍କ ପଦକ୍ଷେପ ବେଶ୍‌ 
ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ, ପ୍ରଶଂସନୀୟ ଓ ଅଭିନନ୍ଦନୀୟ ତେବେ ଯେଉଁ 
କେତେକ ବାସ୍ତବବାଦୀ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ସଫଳ ରୂପାୟନ 
ନେଇପାରିଛି ତଥା ଭାରତ ଓ ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ମ୍ତରରେ ସୁନାମ 
ଅର୍ଜନ କରିପାରିଛି, ତାହା ନିମ୍ନରେ ସୂଚାଇ ଦିଆଯାଉଛି | 


୧; 


ଏହା ଭାରତବର୍ଷରେ ପ୍ରଥମ ଚିଡିଆଖାନା ଯାହାକି 
ବିଶ୍ଵ ଚିଡିଆଖାନା ଓ ଜଳଜୀବଶାଳା ସଂଘର 
ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ସଭ୍ୟ । 


ବିଶ୍ବରେ ନନ୍ଦନକାନନ ପ୍ରଥମ ଚିଡିଆଖାନ। 
ଯେଉଁଠାରେ ଲୋପ ପାଇଯାଉଥୁବା ଘଡ଼ିଆଳ 
କୁମ୍ଭୀରର ଆବଦ୍ଧ ପରିସରରେ ୧୯୮୦ ମସିହାରେ 
ଜନ୍ମ । 

ଏ ଚିଡ଼ିଆଖାନା ପ୍ରଥମ ଚିଡ଼ିଆଖାନା ଯେଉଁଠାରେ 
୨୦୧୪ ମସିହାରେ ମୋଟା ବା ଚଉଡ଼ା ପଟା 
ଗାରର କଳା କଳା ପଟି ଥୁବା ବାଘର ଜନ୍ମ । 


ଏହ। ପ୍ରଥମ ଚିଡ଼ିଅଖାନ।, ଯାହ। କି 
୧୯୮୦ ମସିହ।ରେ ସାଧାରଣ ମହ।ବଳ 
ବାଘମାନଙ୍କଠାରୁ ଧଳାବାଘ ଜନ୍ମନେଇ ବିଶ୍ବବିଦିତ 
ହୋଇପାରିଲା । 


୧୯୯୧ ମସିହା ଅକ୍ଟୋବର ୧ ତାରିଖରେ ପ୍ରାଣୀ 
ଉଦ୍ୟାନରେ ଧଳ।ବ।ଘ ସଫାରି ସ୍ଥାପନ 
ହୋଇପାରିଥୁଲା ଏଠାରେ । 


= = = 


ଭାରତର ଏହି ଚିଡିଆଖାନାରେ ଆବଦ୍ଧ ପରିବେଶ 
ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଥମେ ବିପଦଗ୍ରସ୍ତ ରାଟେଲ ନାମକ 
ଜୀବର ଜନ୍ମ । 


(୩୨୮୮ ଓ 9 ୫୭ ୬୬୬୬ 


ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ® ® ଆଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ 


୭. ଦେଶର ଏହା ପ୍ରଥମ ଚିଡ଼ିଆଖାନା, ଯାହା ନାରେ 
ପୁରୀ- ନୂଆଦିଲ୍ଲୀ ଏକ୍ସପ୍ରେସ୍‌ ରେଳ “ନନ୍ଦନକାନନ 
ଏକ୍ସପ୍ରେସ୍‌ ” ନାମିତ ଓ କାର୍ଯ୍ୟରତ ତଥା ସେବାରେ 
ନିୟୋଜିତ । 


୮. ନନ୍ଦନକାନନ ପରିସର ମଧ୍ଯରେ ୩୩ ଏକର 
ପରିମିତ ଅଞ୍ଚଳରେ ଜୀବ ଉଦ୍ୟାନର ଜୀବମାନଙ୍କ 
ନିମିତ୍ତ ଖାଦ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଜୀବମରା ଗୃହ ନିର୍ମିତ । 


୯. ` ନନ୍ଦନକାନନ ପରିସର ମଧ୍ଯସ୍ୁ କାଞ୍ଜିଆ ହ୍ରଦ ୨୦୦୬ 


ମସିହାରେ ଆର୍ଦ୍ରଭୂମି ବା କର୍ଦ୍ଦମ ଅଞ୍ଚଳ ଭାବରେ । - 
ମାନ୍ୟତାପ୍ରାପ୍ତ । ୧୨. ଘଡିଆଳ କୁମ୍ଭୀର, ଜଳହସ୍ତୀମାନଙ୍କୁ ବହୁତ ବଡ଼ 


ଆବଦ୍ଧ ପରିସର ମଧ୍ଯରେ ସ୍ଥାନିତ ତଥା ସଫଳ 
ପ୍ରଜନନ ମାଧ୍ଯମରେ ବଂଶବୃଦ୍ଧିର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା । 


୧୩. ଓଡ଼ିଶାରେ ଏସୀୟ ଖୋଲା ଚଞ୍ଚୁ ଷ୍ଟର୍କର 
. ଦ୍ବିତୀୟ ବୃହତ୍ତମ ଆବଦ୍ଧ ପକ୍ଷୀ ପରିସର ସୃଷ୍ଟି । 


୧୪. ଭାରତର ନନ୍ଦନକାନନ ଏକମାତ୍ର 
ଚିଡ଼ିଅଖାନ।, ଯେଉଁଠ।ରେ ମୂକ୍ତ ଉଚ୍ଚ 
କଲରାପତରିଆ ବାଘର ଆବଦ୍ଧ ଗୃହ ନିର୍ମିତ । 


ନନ୍ଦନକାନନରେ ଆମ ଜୀବ ଆମ ବିଭବ 


ଭାରତର ବିଭିନ୍ନ ରାଜ୍ୟଗୁଡ଼ିକରେ ଯେତେଗୁଡ଼ିଏ 
୨୦୦୯ ମସିହାରେ ବିଶ୍ଵର କେବଳ ଏକମାତ୍ର ଚିଡ଼ିଆଖାନା ବା ଜୀବ ଉଦ୍ୟାନ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ସେମାନଙ୍କ 
'ବଜ୍ରକାପ୍ତା ସଂରକ୍ଷଣ ପ୍ରଜନନ କେନ୍ଦ୍ର ର ସ୍ଥାପନା ମଧ୍ଯରେ ଓଡ଼ିଶାର ନନ୍ଦନକାନନ ଅନେକ ଆକର୍ଷଣର 
ତଥା ବଜ୍ରକାପ୍ତାର ସଫଳ ପ୍ରଜନନ ମାଧ୍ଯମରେ କାରଣ, ଉଦାହରଣ ଓ ପ୍ରତିଫଳନ |। ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥ୍ଲା 
ବଜ୍ରକାପ୍ତା ସଂଖ୍ୟା ବୃଦ୍ଧି ଘଟାଇପାରି ବିରଳ ଜୀବର ଦିଲ୍ଲୀର ବିଶ୍ଵ କୃଷିମେଳା କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ପ୍ରଦର୍ଶିତ ଓ 
ସଫଳ ଜୀବନ ସୃଷ୍ଟି ଣ୍ଣ × ୬» ୯୪୪ ˆ : ୬ ୪ 8 
ଦିଗରେ ପଦକ୍ଷେପ 
ଗ୍ରହଣ । 


ଶଷ୍ଞ୍ $ ଏ ୯୯୯ 


୧୧. ଏହ। ଲମ୍ବ ଚଞ୍ଚୁଯୁକ୍ତ 
ଶାଗୁଣାର ପ୍ରଜନନ କେନ୍ଦ୍ର 
ସ୍ଥାପନର ଏକ 
ଉଦାହରଣ । 


ଅଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ @©@ © @ ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ସଂଗୃହୀତ ଓଡ଼ିଶାର ମାତ୍ର ୧୬ ପ୍ରକାର ଜୀବମାନଙ୍କୁ ନେଇ 
୧୯୬୦ ମସିହାରେ । ଏହି ମାତ୍ର ୧୬ ପ୍ରକାରର ପ୍ରାଣୀ 
ସମ୍ଭାରକୁ ଆଜି ଜୀବ ଉଦ୍ୟାନ ନନ୍ଦନକାନନ ବନ୍ୟପ୍ରାଣୀ 
ଅଭୟାରଣ୍ୟର ଏକ ଅଂଶ ଭାବରେ ଚର୍ଚ୍ଚିତ, ବର୍ଣ୍ଣିତ, 
ଲୋକାଦୃତ ଓ ସଂପ୍ରସାରିତ । ଏହି ବିରାଟ ଚିଡ଼ିଆଖାନା 
ବର୍ତମାନ ୧୫୮ ଜାତିର ଉଭୟଚର, ସରୀସୃପ, ପକ୍ଷୀ ଓ 
ସ୍ତନ୍ୟପାୟୀ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ଆବଦ୍ଧ ପରିବେଶ ଓ ପରିସର 
ମଧ୍ଯରେ ପରିଚାଳନା ସହ ପ୍ରଜନନକୁ ଆଧାର କରି ବିଶ୍ଵରେ 
ଅଧୁକାର କରିଛି ଏକ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର ସ୍ଥାନ ମନ ଓ ଧ୍ୟାନ । 


ଏହାର ପ୍ରାକୃତିକ ଜଙ୍ଗଲଭର। ପରିବେଶ 
ଖୋରାକ ଯୋଗାଇଛି ୧୩ ପ୍ରକାରର ସ୍ତନ୍ୟପାୟୀ, ୧୫ 
ପ୍ରକାରର ସରୀସୃପ, ୧୭୯ ପ୍ରକରର ପକ୍ଷୀ, ୨୦ ପ୍ରକାର 
ଉଭୟଚର, ୯୬ ପ୍ରକାରର ପ୍ରଜାପତି ଓ ୫୧ ପ୍ରକାରର 
ବୁଢୀଆଣି ମୁକ୍ତ ବିଚରଣ ପାଇଁ । ଏ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ବ୍ୟତୀତ 
ଏହା ମଧ୍ଯରେ ରହିଛନ୍ତି ମୁକ୍ତ ଭାବେ ଅନେକ ପ୍ରକାରର 
ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ, ସରୀସୃପ, ସାପ ଓ ସୁନ୍ୟପାୟୀ ମଧେ | ଏଥୁ 
ସଂଲଗ୍ନ ରାଜ୍ୟ ଉଭିଦ ଉଦ୍ୟାନ ମଧ୍ଯରେ ବିରାଜମାନ 
ତଥା ଦୃଶ୍ୟମାନ ପ୍ରାୟ ୭୫୦ରୁ ଉର୍ଦ୍ଧ୍ବ ପ୍ରକାରର ଉଭିଦ । 
ଯେଉଁ ହାତଗଣତି ମୁଷ୍ଟି ମେୟ ୧୬ ପ୍ରକାର ଜୀବମାନଙ୍କୁ 
ନେଇ ଜନ୍ମ ନେଇଥୁଲା ଏ ସୁନ୍ଦର ନନ୍ଦନକାନନ, ସେମାନେ 


ଥୁଲେ ଚିତ୍ରା ହରିଣ (୦୨), ଭୁକିବା ହରିଣ (୦୨), 
କୃଷ୍ୁସାର (୦୨), ମୂଷିକ ହରିଣ (୦୧), କଲରାପତର 
ବିରାଡ଼ି (୦୧), ଉଡନ୍ତା ଗୁଣ୍ଡୁଚିମୂଷା (୦୧), କଜଳପାତି 
(୦୧), ଶୁଆ (୦୨), ବଣି (୦୨), ମୟୂର (୦୧), 
ନେଉଳ (୦୧), ବଢଜକାପା (୦୧), ଝିଙ୍କ (୦୨), ବଣ 
ବାର୍ହା (୦୨ ), ଅଜଗର ସାପ (୦୧) ଓ କୋଚିଲାଖାଇ | 
ବର୍ତମାନ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ନନ୍ଦନକାନନରେ ବିଭିନ୍ନ ଦେଶୀ, 
ବିଦେଶୀ ଓ ରାଜ୍ୟରୁ ଆସିଥିବା ଜୀବମାନଙ୍କ ସମ୍ଭାର ଓ 
ପରିସର ମଧ୍ଯରେ ସେମାନଙ୍କର ବିସ୍ତାର ଅତି ଚମତ୍କାର, 
ଯାହାର ପ୍ରମାଣ ହେଉଛି ବାହ୍ୟ ରାଜ୍ୟ 
ପର୍ଯ୍ୟଟକମାନଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା । ବିଶେଷକରି 
ମହାବଳ ବାଘ ଦେଖୁବା ପାଇଁ ଲୋକଙ୍କ ଗହଳି 
ନ ଦେଖୁଲେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିହେବ ନାହିଁ । 


ଜୀବ ଉଦ୍ୟାନର ଆକର୍ଷଣର ଅନ୍ୟ 
କାରଣ ହେଉଛି ସଫାରି । ସେଗୁଡିକ ହେଲା 
୧) ବାଘ ସଫାରି (୧୦ ହେକ୍ଟ ଏୟର 
ଅଞ୍ଚଳ), ୨) ସିଂହ ସଫାରି ୯୨୦ ହେକ୍ସଟ 
ଏୟର ଅଞ୍ଚଳ), ୩) ତୃଣଭୋଜ୍ୟ ସଫାରି 
(୨୧ ହେକ୍ଟ ଏୟର) ଅଞ୍ଚଳ ଓ ୪) ଭାଲୁ 
ସଫାରି (୫ ହେକ୍ଟ୍‌ ଏୟର ପରିମିତ ଅଞ୍ଚଳ) । 
ସଫାରିଗୁଡିକ ଛଡା ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଭାବରେ ଆଉ 
ଯେଉଁ ଜୀବମା ନଙ୍କୁ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଆବଦ୍ଧ ପରିସର 


ମଧ୍ଯରେ ରଖାହୋଇଛି, ସେଗୁଡିକ ହେଉଛି ହାତୀଶାଳା, 


ରାତ୍ରିଚର ଜୀବ ପରିସର, ପକ୍ଷୀ ପରିସର, କୁମ୍ଭୀର 
ପରିସର, ଜିରାଫ ଘର, ଏମୁ ପକ୍ଷୀ ଶାଳା, ସରୀସୃପ 
ଗୃହ, ଜଳଜୀବଶାଳା ଓ ସଂଗ୍ରହାଳୟ । ବାହ୍ୟ ଦେଶରୁ 
ଆସିଥୁବା ବିରାଟକାୟ ଓଟପକ୍ଷୀ ଓ ଏମୁପକ୍ଷୀମାନଙ୍କୁ ଦେଖୁ 
ଦେଖଣାହାରୀଙ୍କ ମନ କହିଲେ ନ ସରେ ! ଏ ଦୁଇ ପ୍ରକାର 
ପକ୍ଷୀ ଉଡିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ଏଥୁସହ ସଂଗ୍ରହାଳୟ, 
ପାଠାଗାର, ବ୍ୟାଟେରି ଚାଳିତ ଗାଡି, ଖେଳନା ରେଳ, 
ବଣଭୋଜି ସ୍ଥାନ, ହ୍ଦରେ ବୋଟ୍‌ ଚାଳନା, ପିଲାମାନଙ୍କ 
ପ୍ରମୋଦ ଉଦ୍ୟାନ ଓ ପ୍ରଜାପତି ଉଦ୍ୟାନ ଆଦି ସମୟ 
ବିତାଇବାର ଉତ୍ସ । 


( ୩୪୮୮ ଓ 9 ୫୭ ୬୬୬ 


ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ® ® ଆଗଷ୍ଟ - ୨୦୨୧ 


ନନ୍ଦନକାନନର ଉଭିଦ ଉଦ୍ୟାନ 


ଜୀବ ଉଦ୍ୟାନ ବୁଝାଇଥାଏ ଉଭୟ ପ୍ରାଣୀ ଉଦ୍ୟାନ 
ଓ ଉଭିଦ ଉଦ୍ୟାନକୁ । ଉଭିଦ ଉଦ୍ୟାନରେ ବିଭିନ୍ନ ଜାତି, 
ପ୍ରଜାତି ଓ କିସମର ଉଭିଦ କେବଳ ଅଛନ୍ତି ତାହା ନୁହେଁ, 
ଉଭିଦମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ସନ୍ନିବେଶିତ 
କରାଯାଇଛି । ତା'ର ଉଦାହରଣ ହେଉଛି ପ୍ରଜାପତି 
ଉଦ୍ୟାନ । ଭିନ୍ନ ଭାବେ ଯେତେ ପ୍ରକାର ଉଭିଦ ସ୍ଥାନ 
ପାଇଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ତାଲିକା ନିମ୍ନରେ ଦର୍ଶାଗଲା । 


୧) କାଚ ଘର 

୨) କାକ୍‌ଟସ୍‌ ଉଦ୍ୟାନ 

୩) ଶୁଷ୍କ ଉଦ୍ୟାନ 

୪) ସବୁଜ ଗୃହ 

୫) ପିଲାମାନଙ୍କ ଉଦ୍ୟାନ 
୬) ବୁଦ୍ଧ ପାର୍କ 

୭) କୃତ୍ରିମ ଚିଡିଆଖାନା 
୮) ପ୍ରଜାପତି ଉଦ୍ୟାନ 
୯) ଗୋଲାପ ଉଦ୍ୟାନ 
୧୦) ଅର୍ଜିଡ୍‌ ଉଦ୍ୟାନ 
୧୧) ଓଷଧୀୟ ଉଦ୍ୟାନ 
୧୨) ଜାପାନୀ ଉଦ୍ୟାନ 
୧୩) ମୋଗଲ ଉଦ୍ୟାନ 
୧୪) ବିବର୍ତନ ଉଦ୍ୟାନ 
୧୫) ଏତିହ୍ୟ ଉଦ୍ୟାନ 
୧୬) ଉଭିଦ ସଂରକ୍ଷଣ ଉଦ୍ୟାନ 
୧୭) ଭୂ ସ୍ଥପତି ଉଦ୍ୟାନ 
୧୮) ତାଳ ଉଦ୍ୟାନ 

୧୯) କାଗଜଫୁଲ ଉଦ୍ୟାନ 


୨୦ ) ମନ୍ଦାରଫୁଲ ଉଦ୍ୟାନ 
୨୧) ମାଂସାସୀ ଉଦ୍ଭିଦ ଉଦ୍ୟାନ 
୨୨) ଜଳଜ ଉଭିଦ ଉଦ୍ୟାନ 


ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସ୍ଥାନରେ ବିଭିନ୍ନ ଉଦ୍ୟାନର ଗଠନ ବା ସ୍ଥାପନ 
ବା ସୃଷ୍ଟି ହିଁ ସୂଚନା ପ୍ରଦାନ କରେ ଯେ ପ୍ରକୃତି କୋଳରେ 
ବିବର୍ତନ ସହ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରର ଉଭିଦ, ଲତା ଓ ଗୁଳୁଗୁଡିକର 
ସୃଷ୍ଟି, ଆକୃତି ଓ ପ୍ରକୃତି ସହ ପରିବେଶ ସହ ଖାପ ଖୁଆଇ 
ବଞ୍ଚୁବାର ସ୍ଥିତି । ଏହା ବାସ୍ତବରେ ଶିକ୍ଷଣୀୟ, ସୃୃହଣୀୟ, 
ଗ୍ରହଣୀୟ ଓ ବାଞ୍ଚିନୀୟ । ଉଭିଦ ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଜ୍ଞାନ 


ଆହରଣର ଏହା ଏକ ଅସାଧାରଣ ଓ ଅବଣ୍ସନୀୟ 
ଜ୍ଞାନପୀଠ । 


ନନ୍ଦନକାନନର କାଞ୍ଜାଆ ହ୍ରଦ 


ଜ୍ଞାନ ଓ ବିଜ୍ଞାନ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ନନ୍ଦନକାନନ ଖାଲି 
ସ୍ଥଳଭାଗରେ ଜୈବ ବିବିଧତା ବା ଜୈବ ବିଭିନ୍ନତାରେ 
ସୀମିତ ନ ରହି ଲମ୍ବିଯାଇଛି ଜଳୀୟ ପରିବେଶ କାଞ୍ଚିଆ 
ଦ୍ରଦକୁ । ବୋଟ୍‌ ମାଧ୍ଯମରେ ଖାଲି ମନୋରଞ୍ଜନ ବ୍ୟତୀତ 
ଜଳର ଉଭିଦ ଓ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର ବିବିଧତା ସହ ଜଳଚର 
ପକ୍ଷୀମାନଙ୍କ ସହ ସାଧାରଣ ପକ୍ଷୀମାନଙ୍କର ଆକର୍ଷଣ 


ମା ୭ ଓ ଓ ମା ( ୩୬) 


ଅଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ @©@ © @ ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ନନ୍ଦନକାନନର ସବୁଜ ଓ ରଙ୍ଗୀନ ପରିବେଶକୁ ଆହୁରି 
ବଢାଇ ଦେଇଥାଏ । ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ଦଳ, ଶୈବାଳ, 
ଭାସମାନ ଉଭିଦ, ଚିଙ୍ଗୁଡିଆ ଦଳ, ବିଭିନ୍ନ ଜାତି ଓ ପ୍ରଜାତିର 
କୀଟପତଙ୍ଗ, ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ଉଭୟଚର (ବେଙ୍ଗ), 
ଧଣ୍ଡସାପ ପରି ସରୀସ୍ପୃପ ଆଦି ଉଭିଦ ଓ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର 
ସମାବେଶ ଏକ ସୌହାଟ୍ଦ୍ଦପୂର୍ଣ୍ ସହାବସ୍ଥା ବା ସନ୍ତୁଳିତ 
ପରିବେଶର ସୂଚନା ପ୍ରଦାନ କରେ । ନନ୍ଦନକାନନ ବାସ୍ତବିକ 
ସ୍ଥଳଭାଗ ଓ ଜଳଭାଗ ପରି ଉଭୟ ପରିବେଶରେ ଉପୂଭି 
ଉଭିଦ ତଥା ଉଭୟ ପରିସଂସ୍ଥାର ଉଭିଦ ଓ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କର 
ଆବିର୍ଭାବ ହିଁ ଆମର ବିଭବ, ଜ୍ଞାନର ଗନ୍ତାଘର ଓ ସନ୍କୁଳିତ 
ପରିବେଶର ଆଧାର । 


ଅନନ୍ୟ ଅନୁଷ୍ଠାନ: ନନ୍ଦନକାନନ 


ଓଡ଼ିଶାରେ ନନ୍ଦନକାନନ ଜୀବ ଉଦ୍ୟାନ କେବଳ 
ପ୍ରାଣୀ ଓ ଉଭିଦମାନଙ୍କର କେନ୍ଦ୍ର ତାହା ନୁହେଁ, ଏହା 
ପ୍ରକୃତିର ଏକ ପ୍ରାକୃତିକ ଗବେଷଣା କେନ୍ଦ୍ର ଓ ଆମ 
ସମସ୍ତଙ୍କର ଗୁରୁ । ଶିକ୍ଷାର ନାଭିକେନ୍ଦ୍ର ହେଉଛି ପ୍ରକୃତି 
ଯେଉଁଠାରେ ଉଭିଦ ଓ ପ୍ରାଣୀମାନେ ସନ୍ତୁଳିତ ଭାବରେ 
ଏକତ୍ରିତ ହୋଇଥାଆନ୍ତି । ନନ୍ଦନକାନନ ବାସ୍ତବରେ 
ଅଧ୍ୟୟନ, ଅନୁଧ୍ୟାନ, ଅନୁଶୀଳନ, ଅନୁସନ୍ଧ।ନ ଓ 
ଅନୁସନ୍ଧିତ୍ସାର କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ । ଦେଖଣାହାରୀ ଭାବରେ ଦେଖୁ, 
ଶିଖୁ ଜୀବନରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିପାରିଲେ ଆମ ଜୀବନ 
ସତରେ ସାର୍ଥକ ହୋଇପାରିବ । କ୍ରମାଗତ ଭାବରେ 
ଜ୍ଞାନୀଗୁଣୀ, ପ୍ରାଣୀବିତ୍‌, ଚିକିସାବିତ୍‌, ପରିବେଶବିତ୍‌, 
ଜଙ୍ଗଲବିତ୍‌, ପ୍ରକୃତିପ୍ରେମୀ ତଥା ପରିବେଶ ସଚେତକମାନଙ୍କ 
ପ୍ରଚେଷ୍ଟା, ପ୍ରଜ୍ଞା, ବିଶ୍ଳେଷଣ ଓ ଅନ୍ଵେଷଣ ହିଁ ଆଜି 
ନନ୍ଦନକାନନକୁ ଏତେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆଣିପାରିଛନ୍ତି । 


ବିରଳ, ବିଲୋପ ଆଡକୁ ଯାଉଥିବା ଓ ବିପଦଗ୍ରସ୍ତ 
ଜୀବଜନ୍ତୁମାନଙ୍କୁ ସଂଗ୍ରହ କରି ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରକୃତିରେ ରହିବା 
ପରି ପରିବେଶ ଯୋଗାଇ ପ୍ରଜନନ ମାଧ୍ଯମରେ ସଂଖ୍ୟାବୃଦ୍ଧି 
ସତରେ ଏକ ମହାନ୍‌ ଘଟଣା । ଦୃଢ ଓ ଗୂଢ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା 
ନିରନ୍ତର ଭାବରେ ଲାଗି ରହିବାର ଏହା ସୁଫଳ ଓ ସଫଳ 
ଘଟଣା । ଏପରି ପ୍ରଗତି ଓ ଉନ୍ନତି ପ୍ରତି ଆମେ ସମସ୍ତେ 
ହାତ ବଢାଇଲେ ଏହାର ଉର୍ଣ୍ବଗତି ନିଶ୍ଚିତ । ନନ୍ଦନକାନନର 
ଆଉ ଏକ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ବେଶ୍‌ ହୃଦୟସ୍ପର୍ଶୀ । କଥାରେ 
କୃହାଯାଏ, ଯେ ¬ ' ୦୦।୭୮୭୮\/⁄^#7୮|୦।| \,//|୮।୦।(।|† 


୦୦//୮୮1୪୦୭/^୮୮୦। |€ ^ ୦୦।/୪\/୮©⁄^୮୮୦ଏ '. 


ସରକାରଙ୍କ ନିଷ୍ଠାପର ଅବିରତ ସଫଳ ପଦକ୍ଷେପ 
ହିଁ ଏହାର ପ୍ରାଣୀ କଳେବରର ଅଭିବୃଦ୍ଧିରେ ବେଶ୍‌ ନବଦିଗନ୍ତ 
ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିଛି । ଚାଲନ୍ତୁ, ଆମେ ଗୁଣ୍ଡୁଚିମୂଷା ପରି 
ଆମର ଚିନ୍ତା, ଧାରଣା, ଗବେଷଣା ଓ ବିଶ୍ଳେଷଣକୁ 
ପ୍ରତିଫଳିତ କରାଇବାର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା କଲେ ଆମ ରାଜ୍ୟର 
ନନ୍ଦନକାନନର ନାମ ସାର୍ଥକ ହେବ । ଆମେ ସମମ୍ତେ 
ଉଲ୍ଲସିତ, ପୁଲକିତ, ଆନନ୍ଦିତ ଓ ବିକଶିତ ମନରେ 
ନନ୍ଦନକାନନକୁ ଦେଖୁବା, ଅନ୍ଯମାନଙ୍କୁ ଦେଖାଇବା, 
ସେଠାରୁ ଶିଖୁବା ଓ ସଂରକ୍ଷଣ ଦିଗରେ ଚେତନାର ବାର୍ଭା 
ଦେବା । 


କୁଳପତି 
ଖଲ୍ଲିକୋଟ ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟ 
ବ୍ରହ୍ମପୁର, ଗଞ୍ଜାମ -୭୬୧୦୦୮ 


( ୩୬୮୮ © 9 ଓ ନା 


ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ® ® ଆଗଷ୍ଟ - ୨୦୨୧ 


କୃଷ୍ଣସ୍ତୁ ଭଗବାନ ସ୍ଵୟଂ 


କଳି ଯୁଗରେ କେବଳ ହରିନାମ ହିଁ ମୋକ୍ଷର ମାର୍ଗ । 
ଏତଦୂବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ ଗତି ନାହିଁ । ତେଣୁ ଭଗବାନଙ୍କ 
ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ତାଙ୍କର ଶରଣାପନ୍ନ ହୋଇ ଏବଂ ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ସାନ୍ନିଧ୍ଧ ଲାଭ କରିବା ପାଇଁ ସତ୍ୟ, ତ୍ରେତା ଓ ଦ୍ଵାପରରେ 
କଠୋର ତପସ୍ୟା କରିବାକୁ ପଡ଼ୁଥିଲା । ମାତ୍ର କଳିଯୁଗରେ 
ଜପ କରିବା ଓ ଭଗବାନଙ୍କ ନାମ କୀର୍ତନ କରିବା ଦ୍ଵାରା 
ହିଁ ଭକ୍ତି ଜାଗ୍ରତ ହୁଏ । ଭକ୍ତିର ଯେଉଁ ନଅଟି ମାର୍ଗ 
ରହିଛି, ତାହାକୁ ହଁ ନବଧା ଭକ୍ତି କୁହାଯାଏ । ଏହି ଭକ୍ତିର 
ଆଧାରରେ ଭଗବାନଙ୍କ ନିକଟବର୍ତୀ ହେବା ପାଇଁ ବା 
କୃପା ପ୍ରାପ୍ତି ପାଇଁ ଭକ୍ତ ନାନା ବ୍ରତ ଉପବାସ କରିଥାନ୍ତି । 
ସେଥୁମଧ୍ଯରୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଜନ୍ମାଷ୍ଟମୀ ଅନ୍ୟତମ । 


ଜନ୍ମାଷ୍ଟମୀ, କୃଷ୍ଣାଷ୍ଟମୀ, ଗୋକୁଳାଷ୍ଟମୀ, ଅଷ୍ଟମୀ 
ରୋହିଣୀ, ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଜୟନ୍ତୀ ବା ଜନ୍ମାଷ୍ଟମୀ ନାମରେ 
ଜଣାଶୁଣା ଏ ପର୍ବ ଦିନଟି ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଜନ୍ମତିଥ୍‌ । 
ଏହା ହିନ୍ଦୁ ପଞ୍ଜକା ଅନୁଯାୟୀ ଭାଦୂବ ମାସ କୃଷ୍ଣପକ୍ଷ 
ଅଷ୍ଟମୀ ତିଥୁରେ ପାଳନ କରାଯାଏ । ଏହିଦିନ ଲଗ୍ନରେ 
ରୋହିଣୀ ନକ୍ଷତ୍ର ରହିଥାନ୍ତି । ବେଦବାଣୀ ଓ ଜ୍ୟୋତିଷ 
ଗଣନା ଅନୁସାରେ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଦ୍ଵାପର ଯୁଗର ଶେଷ 
ଭାଗରେ ଧରା ଧାମରେ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଥୁଲେ । 


ଧରା ପୃଷ୍ଠରୁ ପାପର ବିନାଶ ପାଇଁ ଧର୍ମର 
ସଂସ୍ଥାପନ ପାଇଁ ଏହି ପୁଣ୍ଯ ତିଥୁକ ଯାହା ଭଗବାନଙ୍କୁ 
ମାନବ ଶରୀରରେ ଜନ୍ମ ଦେଇଥୁଲା, ତାହା ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଭକ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ଏକ ପୁଣ୍ୟ ଦିବସ । ଭଗବାନଙ୍କୁ ଆରାଧନା 


ଗୋଲାପ ନନ୍ଦ 


କରିବା, ବ୍ରତ ଉପବାସ କରିବାର ଏକ ମହାର୍ଘ୍ୟ ଅବସର 
ଏହି ପବିତ୍ର ଦିବସଟି ଜନ୍ମାଷ୍ଟମୀ ଭାବେ ସାରା ଭାରତରେ 
ପାଳନ କରାଯାଏ । ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହାକୁ ଆଧାର କରି 
ନବମୀ ଦିନ ନନ୍ଦ ଉତ୍ସବ, ଦଶମୀରେ ବଣଭୋଜି ବେଶ, 
କୋଳିବିକା, ବକାସୁର, ଅଘାସୁର ବଧ, ଏକାଦଶୀରେ 
କାଳୀୟ ଦଳନ ବେଶ, ତ୍ରୟୋଦଶୀରେ କୃଷ୍ଣ ବଳରାମ 
ବେଶ ଓ ଅମାବାସ୍ୟାରେ ବସ୍ତ୍ରହରଣ ପ୍ରଭୃତି ଉତ୍ସବ ଚାଲେ । 


ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଜନ୍ମ ବିଷୟରେ ପୌରାଣିକ 
କଥା ରହିଛି। କଂସାସୁରର ନିର୍ମମ ଅତ୍ୟାଚାରରୁ ପୃଥୁବୀକୁ 
ରକ୍ଷା କରିବାକୁ ପ୍ରଭୁ କଂସର ଭଗ୍ନୀ ଦେବକୀଙ୍କ କୋଳରେ 
ଅଷ୍ଟମ ସନ୍ତାନ ଭାବରେ ଭୂମିଷ୍ଠ ହେଲେ ବନ୍ଦୀଶାଳାରେ । 
ଅଲୌକିକ ଲୀଳା ପ୍ରଭୁଙ୍କର । ବନ୍ଦୀ ଗୃହକୁ ଜଗିଥୁବା 
ଜାଗ୍ରତ ପ୍ରହରୀ ସବୁ ଅଚେତନ ହେଲେ । ଜଡବସ୍ଥୁ ଗୃହର 
ରୁଦ୍ଧଦ୍ଵାର ସବୁ ଆପେ ଆପେ ଖୋଲିଗଲା । ନିଜ ପିତା 
ବାସୁଦେବଙ୍କୁ ଏବଂ ମାତାମହ ଉଗ୍ରସେନଙ୍କୁ ନିଜର 
ଚତୁର୍ଵାମୂର୍ଭି ରୂପରେ ଦର୍ଶନ ଦେଲେ ପ୍ରଭୁ । ଭକ୍ତକବି 
ଦୀନକୃଷ୍ଣ ଦାସ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି - 


କରେ ଶଙ୍ଖ ଚକ୍ର ଧରି କଂସଠାରେ କ୍ରୋଧ କରି 
ବାଳକାଳ୍କୁଁ ବୀର ବେଶ କଲେ ପ୍ରକାଶ 
କଣ୍ଠେ କଉସ୍ତୁଭ ମଣି କୋଟି ଶଶଧର ଜିଣି 
କିରଣ ପ୍ରକାଶ ପାପ ଅନ୍ଧାର ନାଶ 
କଟିତଟେ ପୀତ ବସନ 
କଳାମେଘ କୋଳରେ ବିଜୁଳି ଯେସନ । 


ମା ୭ ଓ ଓ ମା ( ୨୭ ) 


ଅଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ ୭©@ © @ ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଗୋପପୁରେ ଛାଡି ଆସିବା ପାଇଁ କହନ୍ତେ ସେଇ 
ଘନ ଘୋର ଅନ୍ଧାର ରାତ୍ରିରେ ବାସୁଦେବ ନେଇ ଗୋପର 
ନନ୍ଦରାଜାଙ୍କ ଘରେ କୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ରଖି ନନ୍ଦ ରାଜାଙ୍କ ନବଜାତ 
କନ୍ୟାକୁ ଧରି ବନ୍ଦୀଶାଳକୁ ଫେରି ଆସିଲେ । ପୂର୍ବରୁ 
ଦେବକୀଙ୍କର ସମମ୍ତ ସନ୍ତାନଙ୍କୁ ହତ୍ୟା କରିଥୁବା କଂସ 
କନ୍ୟାକୁ ମଧ୍ଯ ହତ୍ୟା କରିବାକୁ ଉଦ୍ୟତ ହୁଅନ୍ତେ ସେ କଂସର 
ଶତ୍ରୁ ନୁହେଁ ଏବଂ କଂସର ଶତ୍ରୁ ଗୋପପୁରରେ ବଢ଼ୁଛି, 
ଏକଥା କହି ଅନ୍ତର୍ଧାନ ହେଲେ । 


କଂସ ନିଜର ସୈନ୍ଯମାନଙ୍କୁ ଆଦେଶ ଦେଲା 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କୁ ବଧ କରିବା ପାଇଁ । ହେଲେ ପୁତନା, ଅଘାସୁର, 
ବକାସୁର, ଶକଟାସୁର, ପ୍ରଳମାସୁର ଆଦି କୃଷଙ୍କ ହସରେ 
ବଧ ହେଲେ । ଚାଣୁର, ମୁଷ୍ଟିକ, କଂସ ଓ ଜରାସନ୍ଧଙ୍କୁ ବଧ 
କରିଥଲେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ । 


ଜନ୍ମାଷ୍ଟମୀରେ ଭଗବାନ କୃଷ୍ଣଙ୍କ ଲୀଳା ମହିମା 
ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଥୁବା ଭାଗବତ ଗ୍ରନ୍ଥ ପାଠ କରାଯାଏ । 
ସମସ୍ତେ ଦିନସାରା ଉପବାସ ରହି ଉତ୍ସବ ପାଳନ କରନ୍ତି। 
ନାନା ପ୍ରକାର ପୂଜନ ସାମଗ୍ରୀ ନେଇ ଭଗବାନଙ୍କର 
ପୂଜାର୍ଚ୍ଚନା କରି ଆତ୍ମସନ୍ତୋଷ ଲାଭ କରନ୍ତି । ସମସ୍ତଙ୍କ 
ମନ ଓ ହୃଦୟରେ କୃଷ୍ଣଭାବ ଜାଗ୍ରତ ହେଉ, ଏହା ହିଁ 
କାମନା ଥାଏ ସମମ୍ତଙ୍କର । 


ସମସ୍ତ ବେଦ ବେଦାନ୍ତ ପୁରାଣ ଉପନିଷଦ ଯେଉଁ 
ପ୍ରଭୁଙ୍କର ଗୁଣଗାନ କରନ୍ତି, ସେହି ପ୍ରଭୁଙ୍କର ମହିମା ଜାଣିବା 
ମନୁଷ୍ୟ ପକ୍ଷେ ଅସମ୍ଭବ । ସେଥୁପାଇଁ ତ ଶାସ୍ତ୍ରାକାରମାନେ 
ମତ ରଖିଛନ୍ତି - 
ସର୍ବ ରହସ୍ୟ ପୁରୁଷୋତ୍ତମସ୍ୟ । 
ଦେବେନ ଜାନାତି କୁତଃ ମନୁଷ୍ୟ । 


ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଅବତାରୀ । ବିଶ୍ଵ କଲ୍ୟାଣ ନିମିତ୍ତ 
ସେ ଅବତାର ନିଅନ୍ତି । ସେ ଅରୂପ ହୋଇ ରୂପ ଗ୍ରହଣ 
କରନ୍ତି । ଅଜନ୍ମା ହୋଇ ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତୈ। ସ୍ରଷ୍ଟା ହୋଇ 
ବିନାଶ ସାଧନ କରନ୍ତି । ଭଗବାନ ନିଜର ଅମୋଘ ଲୀଳା 
ଛଳରେ ସୃଷ୍ଟି, ସ୍ଥିତି, ପ୍ରଳୟ ଘଟାଇଥାନ୍ତି । ଭଗବାନ 


ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ପ୍ରତି ଭକ୍ତି ରଖିଥୁବା ପ୍ରାଣୀ ଏ ସଂସାରରେ 
ସାର ବା ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବୋଲି ଭାଗବତାକାର ଜଗନ୍ନାଥ ଦାସ 
ଲେଖିଛନ୍ତି - 
କୃଷ୍ଣକଥାରେ ରତି ଯା'ର 
ସେ ପ୍ରାଣୀ ଭବ ମଧ୍ୟେ ସାର । 
ହରି କଥାରେ ଯା ର ଶ୍ରଦ୍ଧା 
ତାକୁ ନ ଲାଗେ ଭବ ବାଧା । 


ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଭକ୍ତର ହୃଦୟ ସିଂହାସନରେ 
ଅଧୂଷ୍ଠିତ ହୁଅନ୍ତି । ତେଣୁ ନିଜକୁ ସାମାନ୍ୟ ତୃଣଠାରୁ ମଧ୍ଯ 
ହୀନ ମନେ କରି ଭକ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କର ଆରାଧନା କରେ । 
ଭଗବାନଙ୍କ ଗୁଣାବଳୀର ବର୍ଣ୍ଣନ ମନୋହର, ରୁଚିର, ନିତ୍ୟ 
ନବୀନ ଏବଂ ରସମୟ । ଏହା ସର୍ବଦା ଆନନ୍ଦ ଦିଏ ଓ 
ମନୁଷ୍ଯର ଶୋକ ରୂପକ ସମୁଦ଼କୁ ଶୁଖାଇ ଦିଏ । 


ଭକ୍ତ ଅମ୍ବରୀଶଙ୍କୁ ରକ୍ଷା କରିବାକୁ ଯାଇ ଭଗବାନ 
ରଷି ଦୁର୍ବାସାଙ୍କୁ କହିଛନ୍ତି - ମୁଁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ହୋଇ ମଧ୍ଯ 
ପରାଧୀନ ଅର୍ଥାତୃ - ଭକ୍ତର ଅଧୀନ । ସାଧୁମାନେ ମୋ 
ହୃଦୟକୁ ଗ୍ରାସ କରିଯାଇଛନ୍ତି । ମୁଁ ଭକ୍ତମାନଙ୍କର ଏବଂ 
ଭକ୍ତମାନେ ମୋର ପ୍ରିୟ । ଭାଗବତର ନବମ ସ୍କନ୍ଧ ଚତୁର୍ଥ 
ଅଧ୍ୟାୟରେ କହୁଛନ୍ତି - ମୋର ଭକ୍ତମାନଙ୍କର ମୁଁ ଏକମାତ୍ର 
ଆଶ୍ରୟ । ମୁଁ ମୋର ଅନୁରକ୍ତ ଲକ୍ଷ୍ମୀଙ୍କୁ ଛାଡି ଦେଇପାରେ । 
ଏପରିକି ନିଜକୁ ମଧ୍ଯ ଛାଡି ଦେଇପାରେ କିନ୍ତୁ ଭକ୍ତମାନଙ୍କୁ 
ଛାଡି ପାରିବି ନାହିଁ । ଭଲ୍ତମାନେ ମୋର ହୃଦୟ ଏବଂ ମୁଁ 
ସେମାନଙ୍କର ହୃଦୟ । ଭକ୍ତ ହେଉଛି ଭଗବାନଙ୍କର 
ମାତାପିତା ଓ ବନ୍ଧୁ । ଭକ୍ତଙ୍କ ହିତ ପାଇଁ ସେ କୃପାସିନ୍ଧୁ 
ନାମରେ ନାମିତ । ଗାଭ ସହିତ ବାଛୁରୀର ସମ୍ପର୍କ ଭଳି 
ଭକ୍ତ ଭଗବାନଙ୍କର ସମ୍ପର୍କ ଅଭିନ୍ନ । 


ନାରଦ ଭକ୍ତି ସୂତ୍ରରେ” ଭକ୍ତିର ସଂଜ୍ଞା ନିରୂପଣ 
କରାଯାଇ କୁହାଯାଇଛି - ପରମ ପ୍ରେମ ଭାବ ହିଁ ଛଶ୍ନରଙ୍କୁ 
କରାଯାଏ । 'ଶାଣ୍ଡିଲ୍ୟ ସୂତ୍ର” ଅନୁଯାୟୀ ¬ ଭଶ୍ଵରଙ୍କଠାରେ 
ପରମ ଅନୁରକ୍ତି, ଯାହାକୁ ଅହେତୁକୀ ଭକ୍ତି କୁହାଯାଏ, 
ଭାଗବତ ଏକାଦଶ ସ୍କନ୍ଧରେ ଭଗବାନର ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଉଦ୍ଧବଙ୍କୁ 
କହିଛନ୍ତି - ମୋଠାରେ ଆମ୍ବ ସମର୍ପଣ କରିଥୁବା ଭକ୍ତ 


(୩୮୮୮ ଓ 9 ୫୭ ନା 


ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ® ® ଆଗଷ୍ଟ - ୨୦୨୧ 


ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କର ପଦ, ଇନ୍ଦ୍ରଦଦ, ସାର୍ବଭୌମ ଅଧ୍କାର, ପାତାଳର 
ଆଧୁପତ୍ୟ, ଯୋଗ ସିଵି ଏପରିକି ମୋକ୍ଷପଦ ମଧ୍ଯ ଚାହେଁ 
ନାହିଁ । 

ଭାଗବତରେ କୁହାଯାଇଛି - ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଭଗବାନ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ କଥା କେବେହେଲେ ଶୁଣି ନାହିଁ, ତାହାର କାନ 
ଏକ ଗହ୍ଵର ସହିତ ସମାନ । ଯେଉଁ ଜିହ୍ସା ଭଗବାନଙ୍କ 
ଲୀଳା ଗାନ କରିନାହିଁ, ତାହା କେବଳ ବେଙ୍ଗର ଜିଭ ପରି 
ଲହଲହ ହେଉଥାଏ । ଯେଉଁ ମୁଣ୍ଡ ପ୍ରଭୁଙ୍କ ପାଦରେ ନୁଏଁ 
ନାହିଁ, ସୁନ୍ଦର ରେଶମୀ ପଗଡିରେ ବନ୍ଧା ସେ ମୁଣ୍ଡ ଶରୀରର 
ଏକମାତ୍ର ବୋଝ । ଯେଉଁ ହାତ ଭଗବାନଙ୍କର ସେବା 
ପୂଜା କରେ ନାହିଁ, ସୁନାର କଙ୍କଣ ପିନ୍ଧିଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ସେ 
ହାତ ଶବ ହାତ ସହିତ ସମାନ । ଯେଉଁ ଆଖି ଭଗବାନଙ୍କର 
ମୂର୍ଭି, ତୀର୍ଥ ଆଦିର ଦର୍ଶନ କରେ ନାହିଁ, ମୟୂର ପଙ୍ାର 
ଆଖି ଚିହ୍ନ ସହ ତାହା ସମାନ । ଯେଉଁ ପାଦ ଭଗବାନଙ୍କର 
ଲୀଳା ସ୍ଥଳକୁ ଯାତ୍ରା କରେ ନାହିଁ, ତାହା ଏକ ଚଳନ୍ତା ଗଛ 
ସହିତ ସମାନ । ଯେଉଁ ମନୁଷ୍ଯ ଭଗବାନଙ୍କ ଚରଣ 
ତୁଳସୀର ସୁଗନ୍ଧର ପ୍ରଶଂସା କରେ ନାହିଁ, ସେ ନିଃଶ୍ବାସ 
ନେଉଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଶ୍ଵାସ ରହିତ ଶବ ସହ ସମାନ । 
ଭଗବାନଙ୍କର ମଙ୍ଗଳମୟ ନାମର ଶ୍ରବଣ କୀଉ୍ଉନ କଲେ 
ମଧ୍ଯ ଯେଉଁ ହୃଦୟ ବିଗଳିତ ହୁଏ ନାହିଁ, ତାହା ଲୁହା 
ସହିତ ସମାନ । ନିଜର ସମମ୍ତ ଅଙ୍ଗ ପ୍ରତ୍ୟଙ୍ଗ ଦ୍ଵାରା 
କାୟମନୋବାକ୍ୟରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ସେବା କରିବା କଥା 
ଭାଗବତରେ କୁହାଯାଇଛି । 


ଭାଗବତରେ ଏପରି କୌଣସି ସ୍କନ୍ଧ ନାହିଁ, 
ଯେଉଁଥୁରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ନାମ, ଲୀଳା ଓ ଗୁଣାବଳୀର ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରାଯାଇ ନାହିଁ । ମହାପୁରୁଷ ଯଶୋବନ୍ତ ଦାସ କହିଛନ୍ତି - 
“ଭାଗବତ ଭଜନ ମାଳା, ମନ ସୂତେ ଗୁନ୍ଥ ନକରି ହେଳା |” 
ଭାଗବତରେ ସତ୍ୟକୁ ହିଁ ଭଶ୍ଵର ବା ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ବୋଲି 
କୁହାଯାଇଛି । ଯାହାକୁ ଆଧାର କରି ମହାମତମ୍ବା ଗାନ୍ଧୀ 
କହିଥୁଲେ ¬ ୩୮/୮୩ |5 ©୦୯. ବେଦ, ଯଜ୍ଞ, ଯୋଗ, 
ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର କ୍ରିୟାକର୍ମ, ଜ୍ଞାନ, ତପ, ଧର୍ମ ଏବଂ ଗତି ଏ 
ସବୁ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କଠାରୁ ଭିନ୍ନ ନୁହେଁ । ଏହା ତାଙ୍କଠାରେ ଭକ୍ତି 
ଲାଭ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । 


ଜନ୍ମାଷ୍ଟମୀ ସାଧାରଣତଃ ଓଡ଼ିଶାର ପୁରପଲ୍ଲୀରେ 
ମହା ସମାରୋହରେ ପାଳନ କରା ଯାଏ । ଏହିଦିନ ଗାଁର 
ଭାଗବତ ଟୁଙ୍ଗୀମାନଙ୍କରେ ବା କାହାର ଘରେ, ମଠ, 
ମନ୍ଦିରରେ ହରିବଂଶ ପାଠ କରାଯାଏ । ନଚେତୃ ଭାଗବତ 
ପାଠ କରାଯାଏ । ଜନ୍ମାଷ୍ଟମୀ ପରବର୍ତୀ ଦିନ ନନ୍ଦୋତ୍ସବ 
ପାଳନ କରାଯାଏ । 


ମଥୁରାରେ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଜନ୍ମ ହୋଇଥୁବାରୁ ସେଠାରେ 
ଏହି ଉତ୍ସବ ବିଶେଷ ଆନନ୍ଦ ଉଲ୍ଲ।ସରେ ପାଳିତ 
ହୋଇଥାଏ । କୃଷ୍ଣଙ୍କ କ୍ରୀଡାଭୂମି ଗୋକୁଳ ଓ ବୃନ୍ଦାବନରେ 
ଅସଂଖ୍ୟ ଜନଗହଳି ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ଏହି ଉତ୍ସବ ସାତ 
ଦିନ ବ୍ୟାପି ପାଳିତ ହୋଇଥାଏ । ଗୁଜୁରାଟର ଦ୍ଵାରକାରେ 
ଦ୍ଵାରକାଧୀଶ ମନ୍ଦିରରେ ଏହି ଉତ୍ସବ ବହୁ ଆଡମ୍ବରରେ 
ପାଳିତ ହୋଇଥାଏ । ଏହାଛଡା ପଶ୍ଚି ମବଙ୍ଗରେ 
ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଓ ନିତ୍ୟାନନ୍ଦ ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କ ଜନ୍ମ ସ୍ଥାନ 
ନବଦ୍ଵୀପରେ ମଧ୍ଯ ଜନ୍ମାଷ୍ଟମୀ ହର୍ଷୋଲୁ।ସରେ ପାଳିତ 
ହୋଇଥାଏ । ମଥୁରା, ଗୋକୁଳ, ମୁମାଇ, ପୁନା ଇତ୍ୟାଦି 
ସ୍ଥାନମାନଙ୍କରେ ଦହିହାଣ୍ଡି ଭାଙ୍ଗିବାର ପ୍ରଥା ମଧ୍ଯ ରହିଛି । 
ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଉଚ୍ଚତାରେ ମାଟି ହାଣ୍ଡିରେ ଦହି ପୂରାଇ ଓହଳାଇ 
ରଖାଯାଏ । ତଳେ ଲୋକମାନେ ଜଣଙ୍କ ଉପରେ ଜଣେ 
ଠିଆ ହୋଇ ମିନାର ଗଠନ କରନ୍ତି ଓ ଉପରେ ଥବା 
ଲୋକ ନଡିଆ ଦ୍ଵାରା ସେ ମାଟି ହାଣ୍ଡିକୁ ଭାଙ୍ଗିଥାଏ । 


ହିନ୍ଦୁମାନେ ଏ ପର୍ବକୁ ପାଳନ କରି ନିଜକୁ ଭାଗ୍ୟବାନ 
ମନେ କରନ୍ତି । ଭଗବାନଙ୍କର କୃପା ବିନା, ତାଙ୍କର ଶରଣ 
ବିନା ଜୀବର ବନ୍ଧନ ମୋକ୍ଷ ଅସମ୍ଭବ । ଯେଉଁ ପରମାତ୍ମା 
ଏ ଜଗତର ସୃଷ୍ଟି, ସ୍ଥିତି ଓ ପ୍ରଳୟର କର୍ଭା, ସେହି ପରମ 
ସତ୍ଯ ସ୍ଵରୂପ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଏ ବିଶ୍ଵବାସୀଙ୍କୁ କୃପା 
ବୃଷ୍ଟି କରନ୍ତୁ, ଏହା ହିଁ ପ୍ରାର୍ଥନା । 


ଦେଉଳବେଡା କଲୋନୀ 
ଘର ନଂ - ୧ ବି ¬ ୨୦ 
ପିନ - ୭୫୯୧୦୨, ତାଳଚେର 


ଜ୍‌ପଠଧଵଧ ଧସି 2 ୩୬ 


ଅଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ ୭© © @ ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ବୃକ୍ଷରୋପଣର ଉପକାରିତା ଓ 
ଏହାର ପୁରାଣ ତତ୍ତ୍ଵ 


ପ୍ରକୃତିର ଅନନ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଛି ବୃକ୍ଷ । ମାନବ 
ସଭ୍ୟତାର ଅଂଶ ବିଶେଷ ରୂପେ ତଥା ମାନବ ଜୀବନର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବୃକ୍ଷର ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ରହିଛି ବୋଲି 
ସଂସ୍କୃତ ସାହିତ୍ୟରେ ବଣ୍ଟ୍ରନା କରାଯାଇଛି । ବୃକ୍ଷ ବିନା 


ମନୁଷ୍ୟ ସୁଚାର ରୂପେ ଜୀବନ ଧାରଣ କରିପାରିବ ନାହିଁ । 
ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ବୃକ୍ଷଗୁଡିକ ମାନବ ସମାଜକୁ ଖାଦ୍ୟ, 
ବସ୍ତ୍ର, ଜଳ, ଆଶ୍ରୟ, ଛାୟା, ଜାଳେଣି କାଠ, ଓଷଧ, ଗୃହ 
ଉପକରଣ, କାଗଜ ସମେତ ଅନେକ ମୂଲ୍ୟବାନ ସାମଗ୍ରୀ 
ବିନା ସର୍ତରେ ଓ ବିନା ମୂଲ୍ୟରେ ଅଯାତିତ ଭାବରେ 
ପ୍ରଦାନ କରି ଆସୁଛନ୍ତି । କାରଣ ବୃକ୍ଷ ମନୁଷ୍ୟର ପରମ 
ବନ୍ଧୁ ଓ ବୃକ୍ଷର ବିକଳ୍ପ ନାହିଁ । ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍ଫୃତିର ବିକାଶ 
ପାଇଁ ବୃକ୍ଷର ଅବଦାନ ଅତୁଳନୀୟ । 


ପ୍ରାଣୀଜଗତ ଓ ପ୍ରକୃତି ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀଭାବେ ଜଡିତ । 
ଗୋଟିକର ଅଭାବରେ ଅନ୍ୟଟଚିର ସ୍ଥିତି ଅସମ୍ଭବ । ପ୍ରକୃତି, 


ଡକ୍ଟର ମନୋରଂଜନ ମହାନ୍ତି 


ପରିବେଶ ଓ ପରମେଶ୍ବର ହେଉଛି ବାସ୍ତବରେ ମହାନ୍‌ । 
ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଘନିଷ୍ଠ ସମ୍ପର୍କ ରହିଛି । ଯଦି ପୃଥ୍‌ବୀର 
ସବୁ ବୃକ୍ଷଗୁଡିକୁ ନଷ୍ଟ କରିଦିଆଯାଏ ତେବେ ସମଗ୍ର ମାନବ 
ସମାଜ ଓ ପ୍ରାଣୀଜଗତ ବଞ୍ଚୁ ପାରିବେ ନାହିଁ । କାରଣ 
ବୃକ୍ଷମାନେ ହିଁ ଆମ ସମପ୍ତଙ୍କୁ ନିଃଶ୍ଵାସରୁ ନିର୍ଗତ ବିଷାକ୍ତ 
ଅଙ୍ଗାରକାମ୍ଟକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ତା” ବଦଳରେ ଜୀବନ 
ପ୍ରଦାନକାରୀ ଅମ୍ଳଜାନ ଯୋଗାଇଥାନ୍ତି । ଅଥଚ ଆମେ 
ମୂର୍ଖତା, ଅଜ୍ଞତା, କୃତଘତାରେ ସବବୋପକାରୀ ବୃକ୍ଷମାନଙ୍କୁ 
କାଟି, ହାଣି ସବୁଜ ଅରଣ୍ଯାଦିକୁ ଧ୍ଵଂସ କରିଚାଲିଛେ । 
ମନୁଷ୍ୟର ଉପକାର ପାଇଁ ମୋଟ ଜମିର ତିନିଭାଗ ଜଙ୍ଗଲ 
ଆବଶ୍ୟକ ଥିବାବେଳେ ସମ୍ପ୍ରତି ଦଶ ଭାଗରୁ ଏକ ଭାଗ 
ଜଙ୍ଗଲ ଅଛି । 


ପୁରାଣ ଅନୁସାରେ ବୃକ୍ଷରୋପଣ ଜୀବନକାଳ 
ମଧ୍ୟରେ ଓ ମୃତ୍ୟ ପରେ ମଧ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟକୁ ସୁଖ, ସମୃଵି, 
ସୌଭାଗ୍ୟ ଓ ଆନନ୍ଦ ପ୍ରଦାନ କରେ । ଅଳଙ୍କାର, ବସ୍ତ୍ର, 
ପ୍ରସାଧନ ଓ କାଷ୍ପଭିଭିକ ସାମଗ୍ରୀ ପ୍ରସ୍ତୁତି ଇତ୍ୟାଦି ଆର୍ଥକ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ବୃକ୍ଷ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ । ବରାହ 
ପୁରାଣରେ ବିଦ୍ଵାନ୍‌, ପଣ୍ଡିତ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ବୃକ୍ଷକୁ ପୁତ୍ର ରୂପେ 
ସ୍ଵୀକୃତି ଦିଅନ୍ତି କାରଣ ଗୃହ ନିର୍ମାଣ ପାଇଁ କାଠ, କ୍ଷୁଦୂ 
ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ପାଇଁ ଆଶ୍ରୟ, ପକ୍ଷୀଙ୍କ ପାଇଁ ନୀଡ ସହିତ 
ସାରାବର୍ଷ ଫଳ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି । ବୃକ୍ଷର ସୁରକ୍ଷା ପାଇଁ 
ଚାଷୀମାନେ ବନୀକରଣକୁ ଉତ୍ସାହିତ କରି ସେମାନେ ନିଜକୁ 
ବନୀକରଣ ସହିତ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ କରୁଥିଲେ । ସେମାନଙ୍କ ବିଶ୍ଵାସ 
ଥୁଲା ଯେ ବୃକ୍ଷ ହଁ କେବଳ ଧରାପୃଷ୍ଠରେ ଖାଦ୍ୟ, ଛାୟା, 


(୪୦) ୮୮ ଓ 9 ଓ 


ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ® ® ଆଗଷ୍ଟ - ୨୦୨୧ 


ଜାଳେଣି ଓ କାଠ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି । ସୁତରାଂ ଚାରା ସୃଷ୍ଟି 
କରାଯାଇ ସେଗୁଡିକୁ ସୁରକ୍ଷିତ କରି ସମାଜକୁ ଦାନ ଦେବା 
ଉଚିତ ବୋଲି ବିବେଚନା କରୁଥିଲେ । 


ବୃକ୍ଷରୋପଣ ଏକ ପବିତ୍ର କାଯ୍ୟ ବୋଲି ମତ୍ସ୍ୟ 
ପୁରାଣରେ ବଣ୍ଣ୍ରିତ । ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତି କେବଳ ଗୋଟିଏ ମାତ୍ର 
ବୃକ୍ଷ ରୋପଣ କରେ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵର୍ଗ ଲାଭ କରି ମୋକ୍ଷ 
ପ୍ରାପ୍ତ ହୁଏ ବୋଲି ଏଥିରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ଗଛଗୁଡିକୁ 
କାଟିବା କିମ୍ବା ଆଘାତ ଓ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଦେବାକୁ ବିଷ୍ଣୁ ପୁରାଣରେ 
ନିରୁତ୍ସାହିତ କରାଯାଇଛି । ଅନ୍ୟ ସ୍ଥାନ ଅପେକ୍ଷା ଜଳାଶ୍ରୟ 
ନିକଟରେ ବୃକ୍ଷରୋପଣ କଲେ ଏକ ଲକ୍ଷ କୋଟି ଗୁଣ 
ଅଧୁକ ଫଳ ମିଳିଥାଏ ବୋଲି ପଦ୍ମ ପୁରାଣରେ ଉଲ୍ଲେଖ 
ଅଛି । ଗୋଟିଏ ଅଶ୍ଵତୃଥ, ପାଞ୍ଚଟି ଆମ୍ବ ଓ ଦଶଟି ଫୁଲଗଛ 
ଲଗାଇଲେ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ନର୍କଗାମୀ ହୁଏ ନାହିଁ ବୋଲି 
ଏହି ପୁରାଣରେ ବିଶ୍ବାସ କରାଯାଏ । ୨୦୩୦ ମସିହା 
ବେଳକୁ ବର୍ତମାନ ଚାହିଦାର ୫୦ ପ୍ରତିଶତ ଅଧୁକ ଖାଦ୍ୟ 
ଏବଂ ବ୍ୟବହାର ଉପଯୋଗୀ ଜଳ ଓ ଶକ୍ତି ଆବଶ୍ୟକ 
ହେବ, ଯାହା ପୂରଣ ହେବା ଅସମ୍ଭବ । 


ଆମ ଦେଶର ଜାତୀୟ ରାଜପଥର ବିକାଶ ଓ 
ବିସ୍ତାର ପାଇଁ କେତେ ଯେ ଗଛ କଟାଯାଉଛି, ତାହାର 
ହିସାବ ରଖିବା କଷ୍ଟକର । ବୃକ୍ଷରୋପଣର ଉପକାରିତା 
ସମ୍ପର୍କରେ ପଦ୍ମ ପୁରାଣରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି ଯେ ଦଶଟି କୂଅ 
ଖୋଳିଲେ ଯେତିକି ପୁଣ୍ୟ ମିଳେ, ସେତିକି ମିଳେ ଗୋଟିଏ 
ପୁଷ୍ପରିଣୀରେ । ଦଶଟି ପୁଷ୍କରିଣୀ ଖୋଳିଲେ ଯେତିକି ପୁଣ୍ୟ 
ମିଳେ ସେତିକି ମିଳେ ଗୋଟିଏ ଗୁଣବାନ଼ୁ ପୁତ୍ରରେ । ଦଶଟି 
ଗୁଣବାନ ପୁତ୍ରରେ ଯେତିକି ପୁଣ୍ଯ ମିଳେ ଗୋଟିଏ 
ବୃକ୍ଷରୋପଣ କରି ତାହାର ଯନ୍ନ ନେଲେ ସେତିକି ପୁଣ୍ୟ 
ମିଳିଥାଏ । 


ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନ ପରିସରରେ ନିମ୍ବ ବୃକ୍ଷ 
ରୋପଣ କରି ଜଣେ ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମୀ, ଦେଶପ୍ରେମୀ 
ତଥା ଶହୀଦଙ୍କ ନାମରେ ନାମିତ କରାଯିବା ଉଚିତ । 
ଅକ୍ବଫୋର୍ଡ ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟର ବୈଜ୍ଞାନିକମାନଙ୍କ 
ଗବେଷଣାଲବ୍ଧ୍‌ ତଥ୍ୟ ଅନୁସାରେ ନିମ୍ବ ବୃକ୍ଷର ଫୁଲ, ପତ୍ର, 
ଫଳ ଓ ଛେଲି ଞଷଧୀୟ ଅଟେ । ନିମ୍ବ ବୃକ୍ଷ ଥିବା ଅଂଚଳର 
୨୦ ମିଟର ବ୍ୟାସାର୍ଦ୍ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଜୀବାଣୁ ଓ ଭୂତାଣୁମୁକ୍ତ । 


ସବୁଠାରୁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ କଥା ହେଲା ନିମ୍ବ ବୃକ୍ଷ ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନ 
ପରିସରରେ ରହିଲେ ଛାତ୍ରଛାତ୍ରୀମାନେ ନୀରୋଗୀ ହେବେ, 
ଚର୍ମରୋଗ ହେବନି ଓ ସେମାନଙ୍କ ସ୍ମରଣ ଶକ୍ତି ବୃଦ୍ଧି 
ପାଇବ । ଧାର୍ମିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ନିମ୍ବ ବୃକ୍ଷ ରୋପଣ କଲେ 
କେବେ ନା କେବେ ଜଗନ୍ନାଥ ମହାପ୍ରଭୁଙ୍କ ଦାରୁବ୍ରହ୍ମ ରୂପେ 
ଆବିର୍ଭାବ ହେବ । 


ବିଶ୍ବ ତାପନ ଓ ଜଳବାୟୁ ପରିବର୍ଭନରୁ ବିଶ୍ବବାସୀ 
ରକ୍ଷା ପାଇବାକୁ ହେଲେ ବୃକ୍ଷରୋପଣ ନିହାତି ଆବଶ୍ୟକ । 
ବୃକ୍ଷ ରୋପଣକୁ ବ୍ୟାପକ କରିବା ପାଇଁ ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ ଓ 


ର 


ମହାବିଦ୍ୟାଳୟର ଛାତ୍ରଛାତ୍ରୀମାନେ ବାଧ୍ୟତା ମୂଳକ ପ୍ରତିବଷି 
୧୦ଟି ଚାରା ରୋପଣ କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ଚାରାରୋପଣ 
ପରେ କଂଣ କରିବା ଓ କଂଣ କରିବା ନାହିଁ, ତାହା 
ସେମାନେ ଶିକ୍ଷା ପାଇବା ଉଚିତ । ଯେପରିକି ଅତି ଖରାରେ 
ଗଛରେ ପାଣି ଦେବାନି, ପତ୍ର ଉପରେ ପାଣି ଛିଞ୍ଚିବା ନାହିଁ 
ଓ ମାଟିରେ ଅତ୍ଯଧୂକ ପାଣି ଦେବା ନାହିଁ ଇତ୍ୟାଦି । 
ସେହିପରି ସନ୍ଧ୍ୟା ସମୟ କିମ୍ବା ପ୍ରାତଃ ପାଣି ଦେବା ପାଇଁ 
ଉଚିତ ସମୟ । ଗଛରେ ଧୀରେ ଧୀରେ ପାଣି ଦେବା, 
ମାଟିକୁ ଘାସ ଓ କୁଟା ଦ୍ଵାରା ଘୋଡାଇ ରଖିବା ଏବଂ 
ମାଟିକୁ ସର୍ବଦା ଓଦା ରଖିବା ଇତ୍ୟାଦି ମୂଲ୍ୟବାନ ବାଉ୍ଭା । 
ଏସବୁ ଜନସାଧାରଣରେ ପହଞ୍ଚାଇଲେ ବୃକ୍ଷରୋପଣ 
ଅଭିଯାନ ଏକ ଜନ ଆନ୍ଦେ।ଳନରେ ପରିଣତ 
ହୋଇପାରିବ । କାରଣ ସୁବଜିମା ହିଁ ସୁସ୍ଥତା ଏବଂ ଏହା 
ଆମମାନଙ୍କ ଗୁରୁଦାୟିତ୍ସ ଅଟେ । 


ଇତିହାସ ବିଭାଗ ମୁଖ୍ୟ 
ରାଧାନାଥ ରଥ ବିଜ୍ଞାନ ଡିଗ୍ରୀ ମହାବିଦ୍ୟାଳୟ, ଖୁଣ୍ଡୁଣି 


ମା ୭ ଓ ଓ ମାମା ( ୯୧) 


ଅଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ @©@ © @ ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ବିଶ୍ଵ ଚେତନାର ରୂପକାର - କବି ଗଙ୍ଗାଧର 


ସ୍ଵଭାବକବି ଗଙ୍ଗାଧର ମେହେର ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ 
ପୁରାଣ ସାହିତ୍ୟ ଆଦର୍ଶରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହୋଇ ସରଳ ଓ 
ସାବଲୀଳ ଭାଷାରେ ଯେଉଁ ମନଛୁଆଁ କାବ୍ୟ ଓ କବିତାମାନ 
ରଚନା କରିଯାଇଛନ୍ତି, ତାହା ଉତ୍କଳର ବାଣୀଭଣ୍ଡାରକୁ 
ରଦ୍ଧିମନ୍ତ କରିଛି । କବିଙ୍କର “ରସ ରନ୍ବାକର”, ତପସ୍ଵିନୀ” , 
“କୀଚକ ବଧ)”, ' ଇନ୍ଦୁମତୀ”, ପ୍ରଣୟବଲ୍ରୀ”, 'ପଦୁନୀ”, 
ଅର୍ଘ୍ୟଥାଳି”, ଉତ୍କଳଲକ୍ଷ୍ମୀ”, “ଅହଲ୍ଯାସ୍ତବ”, “ଭକ୍ତି 
ଉପହାର”, ‹କବିତାମାଳା”, କୃଷକ ସଙ୍ଗୀତ”, “କବିତା 
କଲ୍ଲୋଳ” ପ୍ରଭୃତି ସାରସ୍ଵତ ରଚନା ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଜଗତର 
ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଅମଳିନ ସୃଷ୍ଟି । ୧୮୬୨ ମସିହା ଅଗଷ୍ଟ 
୯ ତାରିଖ ଶ୍ରାବଣ ପୂର୍ଣ୍ଣିମା ତିଥୁରେ ବର ଗଡ଼ ଜିଲ୍ଲାର 
ବରପାଲିଠାରେ ପିତା ଚୈତନ୍ୟ ମେହେର ଓ ମାତା ସେବତୀ 
ଦେବୀଙ୍କ କୋଳମଣ୍ଡନ କରିଥୁଲେ । ତାଙ୍କ ପରିବାରରେ 
ଅଭାବ ଅନାଟନ ଲାଗି ରହିଥୁଲେ ମଧ୍ଯ କବି ବୁଣାକାର 
ପରିବାରରୁ ମାଟିର ରୂପକାର ହୋଇଛନ୍ତି । ପ୍ରାଚୀନ 
କଥାବସ୍ଥୁକୁ ଆଧାର କରି କବି ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ 
ଇତିହାସରେ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଅଧ୍ୟାୟ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି । ନମନୀୟ 
ଓ କମନୀୟ ଭାବଭକ୍ତି ମାତୃଭୂମି ଓ ମାତୃଭାଷା ପ୍ରତି 
ଗଭୀର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ମମତା ତାଙ୍କୁ ସଫଳତାର ବାଟ କଢ଼ାଇ 
ନେଇଛି । ବିଶାଳ ହୃଦୟ ଓ ପ୍ରଶାନ୍ତ ମନ ନେଇ ବିଶ୍ଵ 
ସମ୍ରାଟ୍‌ଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କବି ପୂଜାର ଅର୍ଘ୍ୟଥାଳି ସମର୍ପଣ 
କରିଛନ୍ତି । ବେଦବ୍ୟାସ ଏବଂ କାଳିଦାସଙ୍କୁ କବିଗୁରୁ ଭାବରେ 
ସମ୍ବୋଧନ କରି ତାଙ୍କର ପଦାଙ୍କ ଅନୁସରଣ କରିଛନ୍ତି । 


ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ବେହେରା 


କବିଙ୍କ ଭାଷାରେ - 


“ଜୟ ବେଦବ୍ୟାସ ଜୟ କାଳିଦାସ 
ଭାରତୀ ପ୍ରିୟ ନନ୍ଦନ ତୁମ୍ଭେ ଜ୍ଞାନଗୁରୁ 
କବି ମଣ୍ଡଳୀର ଲଲାଟେ ଶୋଭେ ଚନ୍ଦନ ।” 


କବି ବେଦ ବ୍ୟାସ ଓ କବି କାଳିଦାସ ଯେଉଁ ପଥକୁ 
ଆପଣେଇ ନେଇ ଭାରତମାତାଙ୍କର ପ୍ରିୟ ନନ୍ଦନ 
ହୋଇଛନ୍ତି, କବି ଗଙ୍ଗାଧର ସେହି ପଥରେ ଯାଇ ନିଜ 
ସୃଷ୍ଟିର କୁସୁମ ଫୁଲକୁ ଗୁନ୍ଥି ଭାରତମାତାଙ୍କୁ ଅର୍ପଣ କରିଛନ୍ତି 
ଏବଂ ବିଶ୍ବଜୀବନଙ୍କ ନିକଟରେ ନିଜର ଜୀବନକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ 
ସମର୍ପଣ କରିଛନ୍ତି । କବିଙ୍କ ଭାଷାରେ - 


ମୁଁ” କାର ମାତର ମୋର ନୁହେଁ ବୋଲି 
କହିବାକୁ ନାହିଁ ବାଟ 
ଦୁରୁ-ଶ୍ରୀଚରଣେ ଅର୍ପଣ କରୁଛି 
ଘେନ ହେ ବିଶ୍ବ ସମ୍ରାଟ୍‌ । 


ପୁରାଣ ପୃଷ୍ଠାର ଚରିତ୍ରମାନଙ୍କୁ କବି ସାଉଁଟି ଆଣି 
ସେମାନଙ୍କ ମାଧ୍ଯମରେ ଆମ ସମାଜକୁ ସଚେତନ 
କରିଛନ୍ତି । ଶିକ୍ଷା, ସଂସ୍କାର ଓ ନ୍ୟାୟ ସମ୍ପର୍କରେ ମଧ୍ଯ 
ଦିଗ୍‌ଦର୍ଶନ ଦେଇଛନ୍ତି । ତାଙ୍କର କାବ୍ୟ ସମ୍ଭାରରୁ ଧ୍ଵନିତ 
ହୋଇଛି ନୀତି-ନୈତିକତା, ମାନବିକତା, ଆଦର୍ଶବୋଧ, 
ମାନବବୋଧ ଏବଂ ସତ୍ୟ -ଶିବ-ସୁନ୍ଦରର ଆ ବେଗଦୀପ୍ର 
ବାଣୀ । ସମଗ୍ର ଭାରତୀୟ ସାହିତ୍ୟ, ସଂସ୍କୃତି ଓ ଧର୍ମଧାରାର 


(୪୨) ୮୮୮ ଓ ଓ ୭ ନା 


ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ® ® ଆଗଷ୍ଟ - ୨୦୨୧ 


ଅପୂର୍ବ ସୃଜନଶୀଳତାର ଛଟା ତାଙ୍କ ସାହିତ୍ୟରେ ଦେଖୁବାକୁ 
ମିଳେ । କବିଙ୍କ ଭାଷାରେ - 


ନାହିଁ ସିନା ଘରେ ହୃଦ ପ୍ରେମ ସରେ 
ମୋ ପ୍ରିୟା କମଳ କଳି ପଡ଼ିଅଛି ଫୁଟି 
ମକରନ୍ଦ ଲୁଟି କରୁଅଛି ମନ ଅଳି ।” 


“ତପସ୍ଵିନୀ” କାବ୍ୟ ହେଉଛି କବି ଗଙ୍ଗାଧର 
ମେହେରଙ୍କ ମାନସିକ ତପସ୍ୟାର ପୂର୍ତ୍ତ ସଫଳତା । ବାଲ୍ମିକୀ 
ଆଶ୍ରମର ମୁନି କୁମାରୀମାନେ ଯେତେବେଳେ ଜାଣିପାରିଲେ 
ନିର୍ବାସିତା ଜାନକୀ ନିର୍ଜନ କାନନରେ ଏକାକୀ ଦୁଃଖ, 
ଭୟ ଏବଂ ଉପାସରେ କ୍ରନ୍ଦନ କରୁଛନ୍ତି ସେତେବେଳେ 
ସେମାନେ ସୀତାଙ୍କୁ ଆଶ୍ରମକୁ ପାଛୋଟି ନେଇ ସୁସ୍ଵାଦୁ 
କୋଳି ଖାଇବାକୁ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । ସୀତା ତାହା ବାରଣ 
କରିଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ମୁନି କୁମାରୀମାନେ ଖାଇବାକୁ ବାଧ୍ଯ କରି 
କହିଛନ୍ତି, ତୁମ ପେଟରେ ପିଲା ଉପାସରେ ରହି ଅଳି 
କରୁଛି । ଭୋକ ସମ୍ଭାଳି ନ ପାରି ଗର୍ଭରେ ପାଦ ପ୍ରହାର 
କରୁଛି ଇତ୍ୟାଦି ବର୍ଣ୍ଣନା ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଓ ମର୍ମସ୍ପର୍ଶୀ । କବିଙ୍କ 
ଭାଷାରେ - 


ଦିନଯାକ କରିନଥ୍ବୁ ପରା କିଛି ଆହାର 
ପୁଅ କରୁଥୁବ ଗରଭେ ଚଳି ପାଦ ପ୍ରହାର ।” 


ନାରୀମାନଙ୍କର ସୁରକ୍ଷା ଏବଂ ଶିଶୁର ଯନ୍ନ ନେବା 
ପାଇଁ କବି ଯେପରି ଏକ ବାସ୍ତବ ପରାମର୍ଶ ପ୍ରଦାନ 
କରିଛନ୍ତି । ଏଠାରେ କବିଙ୍କର ରାମ ଅଯୋଧ୍ୟାର ରାଜା 
ରାମଚନ୍ଦ୍ର ନୁହଁନ୍ତି । ଂତପସ୍ଵିନୀ” କାବ୍ୟରେ ରାମ ହେଉଛନ୍ତି 
ଆମ ସମାଜ ଜୀବନର ଏକ ମହାନ ଆଦର୍ଶ ପୁରୁଷ । 
ସେ ଅନୁତପ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି, ଅନ୍ତର ଭିତରେ ସୀତାଙ୍କୁ ତ୍ୟାଗ 
କରିପାରି ନାହାନ୍ତି ଏବଂ କୋହଭରା କଣ୍ଠରେ ଅଳି 
କରିଛନ୍ତି । ସୀତାଙ୍କର ଅଗ୍ନିପରୀକ୍ଷା ପୂର୍ବରୁ କବି ସୀତାଙ୍କ 
ମୁଖରେ କହୁଛନ୍ତି- ମୋ ଶରୀର ଅଗ୍ନିରେ ଭସ୍ମ ହେଲା 
ପରେ ସେହି ପାଉଁଶକୁ ଗଛମୂଳେ ସାର ରୂପେ ବ୍ୟବହାର 
କରି ସେହି ଗଛର କାଠରେ ବର୍ବକୀ ଦ୍ଵାରା ପାଦୁକା ପ୍ରସ୍ତୁତ 
କରାଯାଇ ପ୍ରଭୁ ରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ପ୍ରଦାନ କରାଯିବା କଥା 
ପୁରାଣର କଥାବସମ୍ଫୁ ନୁହେଁ । ଏହା କବି ଗଙ୍ଗାଧର 


ମେହେରଙ୍କ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ନୂତନ ଓ ମୌଳିକ କଥା । କବିଙ୍କ 
ଭାଷାରେ - 


ମୋ ତନୁ ଦଗ୍ଧ ହେଲେ ହେବ ତ ଖାର 
କରାଇ ଦେବ ପ୍ରଭୁ ପାଦପେ ସାର ।” 


× ୬ × 


“ସେ ତରୁ କାଷ୍ଠ ଦେଇ ବର୍ଶକୀ ହସ୍ତେ କରାଇ 
ଦେବ ପ୍ରଭୁ ପାଦୁକା ମୋତେ ।” 


ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ଇତିହାସକୁ ଆଲୋଚନା କଲେ 
ଦେଖାଯାଏ ପ୍ରାଚୀନ ଯୁଗ ଥୁଲା ପୁରାଣ ସାହିତ୍ୟର ଯୁଗ । 
ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରୁ ହିଁ ସାହିତ୍ୟକୁ ସମାଜର ଅନ୍ତଃରୂପ 
ପରିପ୍ରକାଶ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର କରାଯାଇଛି । “ ଇନ୍ଦୁମତୀ” 
ଏବଂ “କୀଚକ ବଧ)” କାବ୍ୟରେ ଅଦୃଷ୍ଟବାଦର କଥାକୁ 
କବି ଗୁରୁତ୍ଵ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । କାବ୍ୟଗୁଡ଼ିକରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଚରିତ୍ର ଭାଗ୍ୟ ଓ ନିୟତିର ସେମାନେ ଏକାନ୍ତ ଅନୁଗତ । 
ପୁରାଣ ସାହିତ୍ୟ ସହିତ ଆଧୁନିକତାର ସମ୍ମିଶ୍ରଣ କରିବାରେ 
କବି ଗଙ୍ଗାଧର ଅସାମାନ୍ୟ ପ୍ରତିଭାର ଅଧୂକାରୀ ଥୁଲେ । 
ସେ ତାଙ୍କ କାବ୍ୟମାନଙ୍କରେ ଶକୁନ୍ତଳା”, ' ସୈରିନ୍ଞୀ”, 
ଇନ୍ଦୁମତୀ” ପ୍ରମୁଖ ଚରିତ୍ରମାନଙ୍କୁ ଅତି ନିଖୁଣ ଭାବେ 
ବାସ୍ତବଧର୍ମୀ କରି ଗଢ଼ିତୋଳିଛନ୍ତି । ସ୍ଵଭାବ ଶୈଳୀରେ 
ପ୍ରକୃତି ବଣ୍ଡ୍ଵନା ଓ ଭକ୍ତିଭାବ ଚେତନାରେ ଭରପୂର ହୋଇଛି, 
କବିଙ୍କ କାବ୍ୟ ସଂସାର । ସେ ମାଟି ଓ ମଣିଷର କବି । 
ମାଟିର ଚିରନ୍ତନ ବାସ୍ତବତାକୁ ସେ ଅଙ୍ଗେ ନିଭାଇଛନ୍ତି । 
ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର, ମାଟିର ଓ ଭାଷାର ସେ ପ୍ରାଣ ସ୍ପନ୍ଦନ । 


୧୯୨୪ ମସିହା ଅପ୍ରେଲ ୪ ତାରିଖ ଦିନ 
ଇହଜଗତରୁ ବିଦାୟ ନେଇଥୁଲେ ପ୍ରକୃତିକବି ଗଙ୍ଗାଧର 
ମେହେର । ସେ ଆଜି ନାହାନ୍ତି ସତ କିନ୍ତୁ ପ୍ରତି ଓଡ଼ିଆଙ୍କ 
ପ୍ରାଣରେ ଚିରସ୍ମରଣୀୟ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି ଓ ରହିଥୁବେ 
ମଧ୍ଯ । 


ସୂଚନା ଅଧୂକାରୀ 
ସୂଚନା ଓ ଲୋକସଂପର୍କ ବିଭାଗ, ଭୁବନେଶ୍ବର 


ମା ୭ % ଓ ମାମା ( ୪୩ । 


ଅଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ @©@ © @ ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ମହାନ୍‌ ବିପ୍ଳବୀ ଚନ୍ଦନ ହଜୁରୀ 


=== 


ଏକ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ, କାରୁଣ୍ୟର ଚିଠିଟିଏ ଆସିଥିଲା 
ଝାନ୍‌ସୀରୁ, ଅସହାୟା, ବିଧବା ବୀରାଙ୍ଗନା ରାଣୀ 
ଲକ୍ଷ୍ମୀବାଭଙ୍କ କରକମଳରୁ । ଲେଖାଥିଲା- ତୀର୍ଥ ଗୁରୁ 
ପୁରୁଷୋତ୍ତମ କ୍ଷେତ୍ର ପଣ୍ଡା ମହାରାଜ ଖୋଦୂ ଚନ୍ଦନ ହଜୁରୀ 
ଏବଂ ଝଡିଦାର ଗୁରୁ ମହାଶୟଙ୍କୁ 
ମହାରାଣୀଙ୍କର ଜୟଶ୍ରୀର।ମ । 
ସେତେବେଳକୁ ଚନ୍ଦନ ହଜୁରୀଙ୍କ 
ହାତରେ ଥାଏ ତୁଳସୀ, ଦୟଣାର 
ମାଳ ଓ ଚନ୍ଦନ । ପ୍ରଭୁ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ 
ଅଙ୍ଗଲାଗି ସେବକ ଚନ୍ଦନ ହଜୁରୀଙ୍କ 
ହାତରେ ଚିଠି ପ୍ରାପ୍ତ ହେଲା ମାତ୍ରେ 
ଦେହ ମନ ପ୍ରାଣରେ ଭରିଗଲା 
ଅବଦମିତ ପରାକ୍ରମ । ଶତସିଂହର 
ବଳ କବଳିତ କଲ। ସାର। 
ଶରୀରକୁ । ପ୍ରଭୁଙ୍କର ପୂଜକ, 
ଗୀତିକାର, ସଂଗୀତଜ୍ଞ ଏପରିକି 
ମାଟିକୁମ୍ତିରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧି ଲାଭ କରିଥିବା 
ଓଡ଼ିଆ ବିପ୍ଳବୀ ଚନ୍ଦନ ହଜୁରୀଙ୍କ ମନତନ୍ତ୍ରୀକୁ ଦୋହଲାଇ 
ଦେଲା ଅଳ୍ପ କେତୋଟି ମର୍ମସ୍ପର୍ଶୀ ଶବ୍ଦରେ ଗୁଛ୍ଥିତ ହାତ 
ଲେଖା ଚିଠିଟି । ଅବିଚଳିତ ମେରୁଟିଏ ପାଲଟି ଗଲେ 
ତତ୍‌କ୍ଷଣାତୂ । ଝାନ୍‌ସୀ ସହର ପ୍ରତି ମାୟା ମମତା ଜାଗି 
ଉଠିଲା । କାକୁସ୍ଥ ନାରୀର ଦୁଃଖଦ ସମୟରେ ଉପସ୍ଥିତ 
ରହି ଏକ ଭୟାନକ ପରିସ୍ଥିତିରୁ ଝାନ୍‌ସୀକୁ ରକ୍ଷା କରିବା 


କୁଞ୍ଜ ବିହାରୀ ସାହୁ 


ତଥା ମହାରାଣୀଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ୟ କରିବା ଏକାନ୍ତ କାମ୍ୟ ବୋଲି 
ଚନ୍ଦନ ହଜୁରୀ ବିବେଚନା କଲେ । 

ଝାନ୍‌ସୀରେ ପାଦ ଦେଲେ ଚନ୍ଦନ ହଜୁରୀ । ଆଖି 
ସାମ୍ନାରେ ଝାନ୍‌ସୀର ଦୁରାବସ୍ଥା ଦେଖି ହତବାକ଼୍ଵ୍‌ ହେଲେ । 
ବିଦ୍ରୋହୀ ଇଂରେଜୀମାନଙ୍କ 
କୁଚକ୍ରରାନ୍ତ ଓ ଅମାନୁଷିକ 
ଅଂଚରଣରେ ସମଗ୍ର 
ଝାନ୍‌ସୀବାସୀ ମ୍ରିୟମାଣ । 
ରାଣୀ ଲକ୍ଷ୍ମୀବାଇ ବି ମାନସିକ 
ଅସନ୍ତୁଳନରେ ସଢୁଛନ୍ତି । 
ସ୍ଵାମୀ ଗଙ୍ଗାଧର ରାଓଙ୍କ ମୃତ୍ୟ 
ତାଙ୍କ ସରଳ ହୃଦୟରେ 
ଗଭୀର କ୍ଷତ ସୃଷ୍ଟି କରିଥିଲା । 
ସଧବାର ସମମ୍ତ ସନ୍ତକକୁ 
ହରେଇ ଲକ୍ଷ୍ମୀବାଭ୍ତ କେମିତି 
ରହିପାରିଥାନ୍ତେ ଯେ ନିରବିତ 
ହୋଇ! ସେହିଭଳି ବିଠୁରର 
ଶାସକ ନାନା ସାହେବ । 
ରାଜ୍ୟହର। ହୋଇ ମାନସିକ ଭାରାକ୍ରାନ୍ତ ଫିରିଙ୍ଗର 
ଆକ୍ରୋଶମୂଳକ ବିଚାରରେ । ରାଣୀ ଲକ୍ଷ୍ମୀବାଭଙ୍କ ପ୍ରିୟ 
ସାଙ୍ଗ ଓ ଧର୍ମଗୁରୁ ଚନ୍ଦନ ହଜୁରୀ । ବିଠୁର ରାଜ୍ୟସହ 
ପ୍ରାରମ୍ଭରୁ ଏକ ନିଆରା ସମ୍ପର୍କ ଯୋଡ଼ି ଦେଇଛନ୍ତି ଚନ୍ଦନ 
ହଜୁରୀ । ମନରେ ସାଇତିଲେ ଅକଳନ ବିଶ୍ବାସ । ସେମାନଙ୍କୁ 
ସହଯୋଗ ହିଁ ଏକାନ୍ତ କାମ୍ୟ । 


(୪୪) ୮୮ ୭9 ୭ ୫୭ ୩ 


ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ® ® ଆଗଷ୍ଟ - ୨୦୨୧ 


ଚନ୍ଦନ ହଜୁରୀ ମହାପ୍ରଭୁ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଅଙ୍ଗଲାଗି 
ସେବକ, ତଥାପି ଧମନୀରେ ବିପ୍ଟବର ଲାଲ୍‌ରକ୍ତ । ସେ 
ଅବଗତ ହେଲେ ଯେ ମନ୍ତ୍ରୀ ଲକ୍ଷ୍ମଣ ର।ଓ 
ଇଂରେଜୀମାନଙ୍କର ତୋଷାମଦକାରୀ । ମହା ରାଣୀଙ୍କୁ ଶକ୍ତି 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ଯୋଗାଇଦେବା ବଦଳରେ ଇଂରେଜୀଙ୍କ ବଶତା 
ସ୍ବୀକାର କରିବାକୁ ଉପଦେଶ ଦେଉଥିଲେ । ସମୟେ 
ସମୟେ ବିଶ୍ବାସଘାତକତା ହିଁ ଅବନତିର ମୂଳଦୁଆ 
ହୋଇଥାଏ । ମହାରାଣୀ କିନ୍ତୁ ଏଭଳି ଉପଦେଶରେ 
ଅସନ୍ତୁଷ୍ଟ, ରୁକ୍ଷ । ନିଜ ରାଜ୍ୟକୁ ବିଦେଶୀ ହାତରେ 
ଟେକିଦେବାକୁ ଘୃଣିତ ବିଚାର ବୋଲି ଅନୁଭବିଲେ 
ମହାରାଣୀ । ରାଣୀଙ୍କର ମୁଖ୍ୟ ପରାମର୍ଶଦାତା ସାଜିଲେ 
ଚନ୍ଦନ ହଜୁରୀ । ବିପୁଳ ଧୀଶକ୍ତି ସମ୍ପନ୍ନ ଓ କୌଶଳୀ 
ଯୁଦ୍ଧଖୋର ପିପାସୀ ଚନ୍ଦନ ହଜୁରୀ । ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନେଲେ 
ରାଜ୍ୟର ବିପର୍ଯ୍ୟସ୍ତ ଅବସ୍ଥାକୁ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ କରିବାକୁ । 
ନଗର ପରିକ୍ରମା କଲେ ଗୁପ୍ତ ଭାବରେ । ଆଢୁଆଳରେ 
ଶୁଣିଲେ ଜଣେ ସାଧୁ ଓ ଦୁଇ ଜଣ ଯୁବକଙ୍କ ଗୁପ୍ତ ମନ୍ତ୍ରଣା । 
ମନରେ ଚରିଗଲା ବିଦ୍ବୋହ କରିବାର ଅପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ଇଚ୍ଛା । 
ସାଧୁଜଣଙ୍କ (ନାନା ସାହେବ) ପଦ୍ମଙ୍ଘୁଲ ଓ ରୁଟି ଦେଇ 
ଦୁର୍ଗକୁ ଯିବାପାଇଁ କହୁଛନ୍ତି ଦୁଇ ଯୁବକଙ୍କୁ । ସାଧୁ ବୁଝାଇ 
ଦେଉଥାନ୍ତି ତାହା ହିଁ ଆନ୍ଦୋଳନର ପ୍ରତୀକ । ଚନ୍ଦନ ହଜୁରୀ 
ସମୟକ୍ରମେ ଜାଣିପାରିଲେ ସେ ସାଧୁଜଣଙ୍କ ହେଉଛନ୍ତି 
ନାନାସାହେବ, ବିଠୁରର ଶାସକ | ଏକ ନିଖୁଣ ଛଦୁବେଶରେ 
ଅତ୍ୟାଚାରୀ ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ବିରୋଧରେ ଷଡ଼ଯନ୍ତ୍ର 
ରଚନା କରୁଛନ୍ତି । ବିଠୁରରେ ପାଦଦେଲେ ଚନ୍ଦନ ହଜୁରୀ । 
ନାନା ସାହେବ ତାନ୍ତିଆ ଟୋପେକୁ ସାଥୀ କରି ଚନ୍ଦନ 
ହଜୁରୀ ଗୁପ୍ତମନ୍ତ୍ରଣା ରଚନା କଲେ । ଝାନ୍‌ସୀ ଫେରିଆସି 
ରାଣୀଙ୍କୁ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ସାହାଯ୍ୟର ହାତ ବଢାଇବାକୁ 
ସତତ ଚେଷ୍ଟିତ ରହିଲେ । ଅଦମ୍ୟ ସାହସକୁ ପୁଞ୍ଜକରି 
ବିପ୍ଳବର ମଶାଲ ଜାଳିଲେ । ପଶ୍ଚିମବଙ୍ଗର ବାରାକପୁରର 
ସୈନ୍ୟବାହିନୀରେ ନିଆଁ ଜଳାଇ ଦେଲେ ସିପାହି ସର୍ଦ୍ଦାର 
ମଙ୍ଗଳ ପାଣ୍ଡେ । ସେ ନିଆଁ ଥିଲା ପ୍ରତିଶୋଧର । ଚାଲିଲା 
ଘମାଘୋଟ ଲଢେଇ ବର୍ବର ଇଂରେଜୀଙ୍କ ବିରୋଧରେ । 
ଝାନ୍‌ସୀର ଦୁର୍ଗ ଉପରେ ଆକ୍ରମଣ ଜାରି ରହିଲା । ଇଂରେଜୀ 


ବାହିନୀ ପ୍ରମାଦ ଗଣିଲେ । ଦୁର୍ଗର କୌଣସି ଇଂରେଜ 
ସୈନ୍ୟ ଜୀବିତ ନ ଥିଲେ ବି ଚନ୍ଦନ ହଜୁରୀ ଜାଣିପାରିଥିଲେ 
ଏ ଯୁଦ୍ଧର ସମାପ୍ତି ନାହିଁ । କେବଳ ଆରମ୍ଭ ମାତ୍ର । କାରଣ 
ପ୍ରତିଶୋଧପରାୟଣ ଇଂରେଜ ପୁଣି ଥରେ ପ୍ରତି ହିଂସା 
ନେବାକୁ ସୁଯୋଗ ଖୋଜିବ । ପାଲଟା ଆକ୍ରମଣ କରିବ । 
ଝାନ୍‌ସୀକୁ ଶକ୍ତି ସଂଗ୍ରହ କରି ପ୍ରତି ଆକ୍ରମଣରେ ସାମିଲ 
ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଚନ୍ଦନ ହଜୁରୀ ଡାକ ଦେଲେ - 
ଇଂରେଜକୁ ହତ୍ୟା କର, ଇଂରେଜକୁ ହତ୍ୟା କର । ଏହିଭଳି 
ରକ୍ତମୁଖା ଭାଷଣରେ ବିପ୍ଲବୀ ବାହିନୀଙ୍କର ଲୋମରେ 
ନିଆଁ ଲାଗିଗଲା । ବିଦ୍ରୋହ କରିବାର ନିଆଁ । ଏ ନିଆଁ 
ଲିଭିବାର ନୁହେଁ ବରଂ ଦୀପଶିଖା ପରି ତେଜି ଉଠିଲା । 
ବାସ୍ତବିକ ଚନ୍ଦନ ହଜୁରୀଙ୍କ ନିର୍ଘେଷଷବାଣୀ ଝାନ୍‌ସୀର 
ପ୍ରଜାମାନଙ୍କୁ ଉଦ୍‌ବୁଦ୍ଧ କରାଇଥିଲା । ସମ୍ମିଳିତ ଭାବରେ 
ଯୁଦ୍ଧ କରିବାର ରାହା ଦେଖାଉଥିଲା । 


ମୋଗଲ ସେନାପତି ଖୌଦାବକ୍ସ ନିଜର କୋଷମୁକ୍ତ 
ତରବାରୀକୁ ବଢେଇଦେଇ ମହାରାଣୀ ଲକ୍ଷ୍ମବାଇଙ୍କୁ 
ଇଂରେ ଜୀମାନଙ୍କ ବିରୋଧରେ ଅସ୍ତ୍ରଚାଳନା କରିବାକୁ 
ପ୍ରେରଣା ଦେଲେ । ଉଜ୍ଜୀବିତ କରାଇଲେ ତାଙ୍କ ମାନସ 
ତନ୍ତ୍ରୀକୁ । ମହାସଂଗ୍ରାମର ଦୁନ୍ଦୁଭି ବାଜି ଉଠିଲା । ରଣହୁଙ୍କାର 
ଦେଇ ରଣାଙ୍ଗନରେ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣା ହେଲେ ଝାନ୍‌ସୀ ରାଣୀ 
ଲକ୍ଷ୍ମୀବାଭ । ଦେହରେ ବୀର ସୈନିକର ପୋଷାକ । ହାତରେ 
ଖଣ୍ଡା । ଅଶ୍ଵ ପୃଷ୍ଠରେ ଆସ୍ଥାନ । ଭାରତୀୟ ରମଣୀର 
ସୈନିକ ବେଶ ସେତେବେଳେ ଏକ ଆଲୋଡନ ସୃଷ୍ଟି 
କରିଥୁଲା । ବିଧବା ହେବାର ଦୁଃଖରେ କାତର ନ ହୋଇ 
ମରହଟ୍ଟା ବଂଶର ଟେକ ରଖିବାକୁ ମହାରାଣୀ ଅଗ୍ରସର 
ହେଲେ । ଛତ୍ଵପତି ଶିବାଜୀଙ୍କ ମରହଟ୍ଟା ଶାସନ କେବେ 
ମୁଣ୍ଡ ନୁଆଁଇ ନାହିଁ ଅବିବେକୀ, ଅତ୍ୟାଚାରୀ ଶାସକର 
ପାଦତଳେ । ଏ ବୀରଭୂମି ଝାନ୍‌ସୀ କେମିତି ବା ମୁଣ୍ଡ 
ନୋଇଁଦେବ ଅସମୟରେ ! ହାରିବାର ମା ନେ ହିଁ ଜିତିବାର 
ଖୋଲା ବାଟଟିଏ । ଝାନ୍‌ସୀର ଦୁର୍ଗ ଉପରେ ଗୋଳାବର୍ଷଣ 
ଚାଲିଲା । ଦକ୍ଷିଣ କବାଟ ଭାଙ୍ଗିଗଲା । ପଶ୍ଚିମ କବାଟପଟୁ 
ଆରମ୍ଭ ହେଲା ଯୁଦ୍ଧ । ଚାହୁଁ ଚାହୁଁ ଆଠଦିନ ବିତିଗଲା । 
ଇଂରେଜୀମାନଙ୍କ ଅବାଧ ପ୍ରବେଶ ଥିଲା ଦୁର୍ଗ ଭିତରେ । 


ନ ୭ % ଓ ମାମା ( ୪୬ ) 


ଅଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ @©@ © @ ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ରାତ୍ରିର କଳା ଅନ୍ଧାରରେ ରାଣୀ ଲକ୍ଷ୍ମୀବାଭ ପଳାୟନ 
କରି ଆତ୍ଧଗୋପନ କଲେ । ରାଣୀଙ୍କ ପଶ୍ଚାତ୍‌ଧାବନ କଲେ 
ଅଶ୍ଵାରୋହୀ । ରାଣୀଙ୍କ କଡ଼ା ଆଦେଶ ତାଙ୍କର ଦେହକୁ 
କେହି ଯେପରି ସ୍ପର୍ଶ ନ କରନ୍ତି । କାରଣ ସେ ଜାଣିପାରିଥିଲେ 
ସେ ଅବଶ । ଅମ୍ତାଚଳ ରବି ପରି ତାଙ୍କ ଜୀବନରେ ଶେଷ 
ସୂର୍ଯ୍ୟ ହିଁ ଦେଖାଗଲାଣି । ବଂଚି ରହିବାର ରାହା ନାହିଁ । 
କ୍ଳାନ୍ତ ଅବଶ ଓ ଭୀଷଣ ଆଘାତ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ ଆଖି 
ବୁଜିଦେଲେ ରାଣୀ ଲକ୍ଷ୍ମୀବାଭ । ଚନ୍ଦନ ହଜୁରୀ ବି ଦୁଃଖରେ 
ମ୍ରିୟମାଣ ହୋଇଗଲେ ରାଣୀଙ୍କ ଏତାଦୃଶ ଅବସ୍ଥାରେ । 
ଆଖିରେ ସତେ ଅବା ଶ୍ରାବଣର ବାରିଧାରା । ଅନେକ 
କିଛି ହଜାଇ ଦେବାର ଅବସୋସ । 


ଇଂରେଜଙ୍କ ଆଢ଼ୁଆଳରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବା ପାଇଁ 
ଚନ୍ଦନ ହଜୁରୀ ଜଙ୍ଗଲରେ ଲୁଚି ରହିଲେ । ଅନେକଦିନ 
ଧରି ଲୁଚି ଲୁଚି କୁମାର ପୂର୍ଣ୍ଣମୀ ଦିନ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ର ପୁରୀର 
ବାଲ୍ୟ ବନ୍ଧୁ ଦିବ୍ୟସିଂହ ମିଶ୍ରଙ୍କ ଘରେ ରହିଲେ । ଚନ୍ଦନ 
ହଜୁରୀ ଏ ଜୀବଦ୍ଦଶାରେ ଆଉ ନାହାନ୍ତି ଖବରଟି ନିଆଁ 
ପରି ବ୍ୟାପୀ ଗଲା । ଏଭଳି ଘଟଣାରେ ପନ୍ନୀ ସୁନ୍ଦରମଣୀ 
ଅସହାୟା ହୋଇ ଦୁଃଖରେ ଭାଙ୍ଗିପଡ଼ିଲେ । 


ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଚନ୍ଦନ ଲାଗି ସମୟରେ ଜନ୍ମ 
ହୋଇଥିବାରୁ ନୀ ରହିଥିଲା ତାଙ୍କର ଚନ୍ଦନ ହଜୁରୀ । 
ବାଲ୍ୟକାଳୁ ହିଁ ଦୁଷ୍ଟାମି ପ୍ରକୃତିର ଥିଲେ ବି ଗୀତ ଓ ସାହିତ୍ୟ 
ପ୍ରତି ପ୍ରଗାଢ ରୁଚି ଥିଲା ତାଙ୍କର । ଖୁଣ୍ଢିଆ ବଂଶରେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ 
କରିଥିଲେ ବି ରାଜାଙ୍କ ପ୍ରଦତ୍ତ ହଜୁରୀ ଉପାଧୂ ଅନୁସାରେ 
ସେ ଚନ୍ଦନ ହଜୁରୀ ବୋଲି ପରିଚୟ ପାଇଲେ । 


ସଂପ୍ରତି କରୋନାର ଆତଙ୍କ କାଳରେ ପଞ୍ଚସ୍ତରୀ 
ବର୍ଷର ସ୍ବାଧୀନତାକୁ ଆମେ ଉପଲବ୍ଧି କଲାବେଳକୁ 
ମନେପଡ଼ୁଛି ସିପାହି ବିଦ଼ୋହର ରୋଚକଭରା କାହାଣୀ, 
ଯେଉଁଥିରେ ଚନ୍ଦନ ହଜୁରୀଙ୍କ ବୀରତା ସ୍ପଷ୍ଟ ବାରି 
ହୋଇପଡ଼ୁଛି । ସତରେ ଆମେ ଉତ୍କଳବାସୀ /' ବଡ଼ ସାହସୀ 
ପୁଣି ମହାନ୍‌ । ଓଡ଼ିଆ ମାଟିରେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରି 
ଭାରତବର୍ଷର କୋଣଅନୁକୋଣରେ ନିଜର ବୀରପଣିଆର 
ପରାକାଷ୍ଠା ଦେଖାଇଥିବା ବୀରପୁଙ୍ଗବମାନଙ୍କୁ ସଶ୍ର୍ଦ୍ଧ 
ଶ୍ରଦ୍ଧାଞ୍ଜଳି । 


ମନରେ ଗର୍ବ ଆସେ ଯେ ଚନ୍ଦନ ହଜୁର1 
ଶ୍ରୀଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ଅଙ୍ଗଲାଗି ସେବକ ହୋଇ ମଧ୍ୟ ଝାନ୍‌ସୀରେ 
ନିଜର ବୁଦ୍ଧି ବିବେକର ପରିଚୟ ଦେଇପାରିଥିଲେ ଓ ରାଣୀ 
ଲକ୍ଷ୍ମୀବାଇଙ୍କୁ ଯଥା ଯଥ ସାହାଯ୍ୟ ସହାନୁଭୂତିର ହାତ ବଢାଇ 
ଥିଲେ। ବାସ୍ତବିକ ସେତେବେଳେ ଓଡ଼ିଆର ଅସ୍ମିତାକୁ ବଜାୟ 
ରଖିଥିଲେ ନିର୍ଭୀକ, ସ୍ବଵାଧୀନଚେତା ତଥା ବିପ୍ନବୀ ଚନ୍ଦନ 
ହଜୁରୀ । ଠାକୁରଙ୍କ ସେବକ ଓ ହାତରେ ଖଣ୍ଡାଧରି 
ଯୁଦ୍ଧଭୂମିରେ ପଦାର୍ପଣ କରିବା ବୋଧହୁଏ ଏକ ନିଆରା 
ଯୁଗଳବନ୍ଦୀ । ଏ ଯୁଗ ଳବନ୍ଦୀରେ ଚନ୍ଦନ ହଜୁରୀ ସମସ୍ତ 
ଓଡ଼ିଆର ଚିରସ୍ମରଣୀୟ । 


ଏଲ୍‌.ଆଇ.ଜି ¬ ୧୫ 
ନୟାପଲ୍ଲୀ ବ୍ରୀଟ୍‌ କଲୋନି 
ଭୁବନେଶ୍ବର - ୭୫୧୦୧୨ 


(୪୬) ୮୮୮ ଓ 9 ଓ 


ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ® ® ଆଗଷ୍ଟ - ୨୦୨୧ 


ଇତିହାସର ମୂକସାକ୍ଷୀ 
ଗୋହିରା ଟିକିରୀ : ଏକ ଦୃଷ୍ଟିପାତ 


ପୁରାଣ ଓ ଇତିହାସ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଶାକ୍ତ, ବୌଦ୍ଧ, 
ଶୈବପୀଠ ଯାଜପୁରର ସପ୍ତମାତୃକା ମନ୍ଦିର, ଦଶ୍ବାଶ୍ଵମେଧ 
ଘାଟ ପାଦ ଧୋଇ ବହି ଯାଉଥୁବ। ପୁଣ୍ୟ ତେ।ୟା 
ବୈତରଣୀର ଅନତି ଦୂରରେ ଗେଝଟ୍ଟଜୁଂଟି ନାମକ ଏକ ଶାଖା 
ନଦୀ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ସେଇ ଜଳପଥରେ ପ୍ରାୟ ସାତ 
ଆଠ କିଲୋମିଟର ଗଲେ ପଡ଼େ ଚୈତନ୍ୟଙ୍କ ପଦରେଣୁ 
ବହନ କରିଥୁବା ବୈଷ୍ଣବ ପୀଠ - କାଞ୍ଜିଆପାଳ ମଠ । 
ଦକ୍ଷିଣ ପାର୍ଶ୍ଵରେ ଓ ବାମ ପାର୍ଶ୍ଵରେ ପଡେ ଏକ ପରିତ୍ୟକ୍ତ 
ଖାଲୁଆ ଅଞ୍ଚଳ, ବେଣାପାଟ ଜମି | ଏବେ ସେ ସ୍ଥାନରେ 
ଭଦୂକ ଜିଲ୍ଲା ଅନ୍ତର୍ଗତ ଭଣ୍ଡାରିପୋଖରୀ ଓ ଧାମନଗର 
ଥାନାର ଦୋସମାଳିରେ ସେଇ ଗେଗଖୁଁଂଟି ନଦୀ ତୀରସ୍ଥ 
ମରୀଚିକାମୟ ରଣମପ୍ରାନ୍ତର ଗୋହିରା ଟିକିରୀକୁ ଦେଖିଲେ 
ଆଖି ଆଗରେ ନାଚିଯାଏ ଆଜନ୍ମ ସ୍ଵାଧୀନ ଉତ୍କଳ ଭୂଇଁର 
ଗତଯୁଗର ଗୋଧୂଳି । ଧାମନଗରଠାରେ ମରହଟ୍ଟା ରାଜତ୍ଵ 
କାଳରେ ସେନାପତି ଜଗୁ ପଣ୍ଡିତ “ଜଗୁସାଗର” ନାମରେ 
ଏକ ପ୍ରକାଣ୍ଡ ପୁଷ୍କରିଣୀ ଖୋଳାଇ ଥୁଲେ । ଏହି ପୋଖରୀ 
କୂଳରେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ ହୋଇ ଦୃଷ୍ଟି ନିକ୍ଷେପ କଲେ ଯେଉଁ 
ପାଟ ବିଲ ବୈତରଣୀ ନଦୀର ଉତ୍ତର କୂଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିମ୍ଫୃତ, 
ତାହାର ନାମ “ଗୋହିରା କ୍ଷେତ୍ର”” ବା ““ଗୋହିରା 
ଟିକିରୀ”” | 

୧୫୬୮ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ୍ଦରେ ତାଲୁକ୍ୟ ବଂଶୀୟ ରାଜା ମୁକୁନ୍ଦ 
ହରିଚନ୍ଦନ ଅସ୍ତ ଯାଇଥୁଲେ । ତା”ପରେ ଆରମ୍ଭ ହେଲା 
ଲର୍ଷା, ପରଶ୍ରୀକାତରତା, ବିଶ୍ବାସଘାତକତା ଓ ଷଡ଼ଯନ୍ତ୍ର 
ଅଭ୍ୟୁଦୟ ପର୍ବ । 


ରବୀନ୍ଦ୍ର କୁମାର ବେହୁରିଆ 


ଶ୍ରୀଚୈତନ୍ୟ ଓ ଶ୍ରୀ ପ୍ରତାପରୁଦ୍ରଦେବ ଗୋଟିଏ ବର୍ଷ 
ମଧ୍ଯରେ ଆଗପଛ ହୋଇ ଇହଲୀଳା ସମ୍ବରଣ କଲେ । 
ବହୁ ଯୁଦ୍ଧରେ ବ୍ଯାପୃତ ରହି ସୂର୍ଯ୍ୟବଂଶ କ୍ରମଶଃ ଦୁର୍ବଳ 
ହୋଇପଡ଼ିଥୁଲା । ଅପମାନ ଜନକ ସନ୍ଧି ସହ ଏକ ଦିଗରେ 
ବିଜୟ ନଗରର ରଣ ଦୁନ୍ଦୁଭି ଓ ଅପର ଦିଗରେ ବଙ୍ଗ, 
ଆଫଗାନ ନବାବଙ୍କ ରଣହୁଙ୍କାର ପ୍ରତିରୋଧ ହୋଇଥୁଲେ 
ହେଁ ପ୍ରଶମିତ ହୋଇନଥୁଲ। । ୧୫୩୩ରୁ ୧୫୫୯ 
ଭୋଇବଂଶ କାଳରେ ଆଭ୍ୟନ୍ତରୀଣ ବିବାଦ, ସିଂହାସନ 
ପାଇଁ ସଂଘର୍ଷ ମୁକୁନ୍ଦଙ୍କୁ ସୁଯୋଗ ଆଣି ଦେଇଥୁଲା । 
ସିଂହାସନର ଉତ୍ତରାଧୂକାର ପାଇଁ ଦାବୀ କରୁଥୁବା ନରସିଂହ 
ରାୟଜେନା ଓ ରଘୁରାମ ଜେନା ଦୁଇଭାଇଙ୍କୁ ହତ୍ୟାକରି 
ମୁକୁନ୍ଦ ଦେବ ନିଜ ବଂଶର ବିରୁଦ ଗୁଣିକ ବାହୁବ ଳେନ୍ଦ୍ର 
ମହାପାତ୍ର, ହରିଚନ୍ଦନ, ବେହେରା ମହାପାତ୍ର ମଧ୍ୟରୁ ନିଜକୁ 
ମୁକୁନ୍ଦ ହରିଚନ୍ଦନ ନାମରେ ଭୂଷିତ କରି ରାଜାହୋଇ 
କିୟତ୍ଵକାଳ ପାଇଁ ଶାସନର ସ୍ଥିରତା, ସାମାଜିକ ସମୃଵି 
ଆଣିପାରିଲେ ସତ ସେ ପୁଣି ଷଡ଼ଯନ୍ତ୍ରର ଶିକାର ହୋଇ 
ଦଶଟି ବର୍ଷ ନ ପୂରୁଣୁ ବିଶ୍ବାସଘାତକମାନଙ୍କ ହାତରେ 
ନିହତ ହେଲେ । 


ଗଜପତି ମୁକୁନ୍ଦଦେବ ଗଙ୍ଗାକୂଳରେ ତପସ୍ୟାମଗ୍ନ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଲା ଗଙ୍ଗାର ଗୋଟିଏ ଧାର ଓଡ଼ିଶାକୁ ଆଣିବା । 
ଏଭଳି ପ୍ରଗତିଶୀଳ ଚିନ୍ତାଧାରାର ପ୍ରଚ୍ଛଦପଟରେ ନିହିତ 
କୃଷି ନୌବାଣିଜ୍ୟଭିଭିକ ସଭ୍ୟତା ଓଡ଼ିଶାର ସମୃଦଵ୍ି । 
ପ୍ରଜାନୁରଞ୍ଜାନ ଓଡ଼ିଶାର ଗଜପତିମାନେ ରାଜ୍ୟଜୟଜନିତ 


୮ ୭ % ଓ ମାମା ( ୪୭ ) 


ଅଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ @©@ © @ ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ବିପୁଳ ଧନରେ ନିଜ ପାଇଁ ପ୍ରାସାଦ ବା ଅଟ୍ଟାଳିକା ନିର୍ମାଣ 
ନ କରି, ରାଜ୍ୟରେ ଶହ ଶହ ଦୁର୍ଗ, ମନ୍ଦିର, ଦେବାଳୟ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଯାଇଥ୍‌ଲେ, ଯେଉଁଗୁଡ଼ିକ ଥୁଲା ଆମର 
ସଂସ୍ଫାତିର ପ୍ରାଣକେନ୍ଦ୍ର । ହେଲେ ଦେଶ ଜାତିଦ୍ବୋହୀମାନଙ୍କ 
ଷଡ଼ଯନ୍ତ୍ରରେ ଓଡ଼ିଶାର ଶୌର୍ଯ୍ୟ, ବୀର୍ଯ୍ୟ, ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ସବୁ 
ଧୂଳିସାତ୍‌ ହୋଇଗଲା । ଏହିଭଳି କେତେଜଣ ବ୍ୟକ୍ତି ଥୁଲେ 
ସାରଙ୍ଗଗଡ଼ର କ୍ଷୁଦୂ ସାମନ୍ତ ନୃପତି ରାମଚନ୍ଦ୍ର ଭଞ୍ଜ । 
ମୁକୁନ୍ଦଦେବଙ୍କ ଅନୁପସ୍ଥିତିରେ ସେ ନିଜକୁ ଗଜପତି ବୋଲି 
ଘୋଷଣା କରି ଉଜ୍କଳ କୁଳପାଂଶୁଳ ଶିଖିମନାଇକୁ ବଙ୍ଗ 
ନବାବ ସୁଲେମାନଙ୍କ ଦରବାରକୁ ପ୍ରେରଣ ପୂର୍ବକ ଯବନ- 
ସେନାପତି କଳାପାହାଡ଼କୁ ଉତ୍କଳ ଆକ୍ରମଣ ପାଇଁ ପାଛୋଟି 
ଆଣିଲେ । ପରିସ୍ଥିତି ଏପରି ହେଲା ଯେ ଗୌଡ଼ ଅବରୋଧ 
ଭଙ୍ଗ କରି ମୁକୁନ୍ଦଦେବ ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ତନ କଲେ । ଦୁଇ ବାହିନୀର 
ଭେଟ ହେଲା ଓଡ଼ିଶାର ହଳଦୀଘାଟ ଗୋହିରା ଟିକିରୀ 
ରଣକ୍ଷେତ୍ରରେ । ଯବନ ବାହିନୀ ଲଢି ଲଢି ଅଣନିଃଶ୍ବାସୀ 
ହୋଇଗଲେ । ଏତିକି ବେଳେ ପଶ୍ଚାତ୍‌ ଭାଗରୁ ରାମଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କ 
ଛୁରୀଘାତରେ ମୁକୁନ୍ଦଦେବ ଭୂପତିତ ହେଲେ । ସଞ୍ଜ ନଇଁ 
ଆସିଥୁଲା ଗୋହିଁରା କ୍ଷେତ୍ରରେ । ପଶ୍ଚିମରେ ବୁଡ଼ିଯାଇଥୁଲେ 
ସୂର୍ଯ୍ୟ । ଗେଙ୍ଗୁଂଟି ନଉରେ ଶୋକର ଉଚ୍ଛୁଳା ବନ୍ୟା । 
ଉତ୍କଳର ବିଡ଼ମ୍ବିତ ଇତିହାସ ରଣାଙ୍ଗନ ଗୋହିରା ଟିକିରୀ 
ମଶାଣି ଭୂଇଁରେ ସେଦିନ ବିଳମ୍ବିତ ସନ୍ଧ୍ୟାର ନୀଳପାଂଶୁଳ 
ପ୍ରହରରେ ଜୁଇର ଶିଖାରେ ଜଳି ଜଳି ନିଃଶେଷ ହୋଇଗଲା 
ଓଡ଼ିଶାର ଶେଷ ସ୍ଵାଧୀନ ସମ୍ରାଟ ମୁକୁନ୍ଦଦେବଙ୍କ ପାର୍ଥୁବ 
ଶରୀର । 


ଗୋହିରା ଟିକିରୀ ସମ୍ପର୍କରେ କବିବର ରାଧାନାଥ 
ତାଙ୍କ କାବ୍ୟରେ ନିମ୍ନମତେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି - 


“ ବୈତରଣୀ ଅଙଟ୍ଟୁ' ବହିଣ ଗେଟ୍ଟୁଟି ପ୍ରସନ୍ନ ନୀରା 
ଧୋଉଅଛି ଯହିଁ ମରୀଚିକାମୟୀ କ୍ଷେତ୍ର ଗୋହିରା । 
ନିମିଷେ ସରିଲା ଯହିଁ ଉତ୍କଳର ଗୌରବ ଆଶା 
ଲକ୍ଷ ବୀର ରକ୍ତେ ଉତ୍କଳର ହେଲା ଭାଗ୍ୟ ମୀମାଂସା ।”” 

କବିଶେଖର ଚିନ୍ତାମଣିଙ୍କ ଭାଷାରେ - 


“ଯଜ୍ଞପୁର ଉପକଣ୍ଡେ ରହିଛି ବିସ୍ତୃତ 
ଗୋହିରା ଟିକିରୀ ନାମେ ବିଶାଳ ପ୍ରାନ୍ତର 
ତରୁଶୂନ୍ୟ ମରୁପ୍ରାନ୍ତ, ଦିଗନ୍ତ ବିସ୍ତାର 
ବିରାଟ ନିର୍ଜନ ପଦା, ନୀରବତା ସହ 
କରେ ଯହିଁ ରାଜପଣ ମହା ନିମ୍ତବୁଧତା 
ପ୍ରାଣର ଉଦାସ ଗୀତି ଗାଇ ଦିନ ରାତି 
ଗେଙ୍ଗୁଟି ଗେଙ୍ଗୁଂଟି ଗର୍ତାଁ ବୈତରଣୀ କନ୍ୟା 
କରିଛି ମୁଖର ସେହି ଅମୁଖରତାକୁ 
ହେଲା ଭେଟ ପରସ୍ପର ସେ ମହାପ୍ରାନ୍ତରେ 
ଉତ୍କଳ ଯବନ ବେନି ମହାବାହିନୀର 
ହେଲା ତହିଁ ଉଭୟର ଶିବିର ସ୍ଥାପିତ 
ଦିଶିଲା ପ୍ରାନ୍ତର ନର - ସାଗର ସଦୃଶ ।”” 


“ଆକବରୀନାମା 'ରୁ ଜଣାଯାଏ ଯେ ମୁକୁନ୍ଦଦେବ 
ବଙ୍ଗ ସୁଲତାନ ସୁଲେମାନଙ୍କର ରାଣୀଙ୍କ ଆମନ୍ତ୍ରଣ ସମ୍ବାଦ 
ପାଇ କୋଟସିମା ଦୁର୍ଗରେ ଅଟକ ରହି ଦୁର୍ଗା ଭଞ୍ଜ ଓ 
ଛୋଟରାୟଙ୍କୁ ଶତ୍ରୁସହ ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବା ପାଇଁ ପ୍ରେରଣ 
କଲେ। ସେମାନେ ଉତ୍କୋଚର ବଶବର୍ତୀ ହୋଇ ଶିଖିମନାଇ 
ସାଜିଲେ । ମୁକୁନ୍ଦ ଏମାନଙ୍କୁ ଦମନ କରିବା ପାଇଁ 
ଯୁଦ୍ଧଚାଳନା କଲେ ଏବଂ ରଣଭୂମିରେ ମୁକୁନ୍ଦ ଓ ଛୋଟରାୟ 
ଉଭୟ ନିହତ ହେଲେ । 


ମହତାବଙ୍କ “ଓଡ଼ିଶା ଇତିହାସରେ ଲିଖିତ ଅଛି, 
“ଭେଞ୍ଜରାଜାଙ୍କ ଏ ରୂପ ଅପ୍ରତ୍ୟାଶିତ ବିଶ୍ଵାସଘାତକତାରେ 
ବିବ୍ରତ ହେୋଇ ମୁକୁନ୍ଦଦେବ କେ।ଟସିମାଠ।ରେ 
ସୁଲେମାନଙ୍କର ରାଣୀଙ୍କ ସହ ସନ୍ଧି କରି କଟକ ଆସିଲେ । 
ରାମଚନ୍ଦ୍ର ଭଞ୍ଜ ଓ ମୁକୁନ୍ଦଦେବଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଯୁଦ୍ଧ ଆରମ୍ଭ 
ହେଲା । ଏହି ଯୁଦ୍ଧରେ ମୁକୁନ୍ଦଦେବ ନିହତ ହେଲେ । ... 
ମୁକୁନ୍ଦଦେବ ଓ ରାମଚନ୍ଦ୍ର ଭଞ୍ଜ ଏକା ଦିନେ ନିହତ ହେଲେ 
ବୋଲି ବର୍ଣିତ ଅଛି । ଇତିହାସ ପକ୍ଷରେ ପରିତାପର 
ବିଷୟ ଏହି ଯେ, ମୁକୁନ୍ଦଦେବ ବହିଃଶତ୍ରୁ ଦ୍ଵାରା ନିହତ ନ 
ହୋଇ ଘର ଶତ୍ରୁ ହାତରେ ପ୍ରାଣ ହରାଇଲେ । ବାଲେଶ୍ଵର 
ଜିଲ୍ଲା ଧାମନଗର ଥାନାର ଗେଙ୍ଗୁଂଟି ନଇକୂଳରେ ଗୋହିରା 
ଟିକିରୀଠାରେ ହରିଚନ୍ଦନ ନିହତ ହୋଇଥୁଲେ ବୋଲି 
ଜନଶ୍ରୁତି ଅଛି ।”” 


(୪୮) ୮୮ ୭ ଓ ଓ ୩ 


ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ® ® ଆଗଷ୍ଟ - ୨୦୨୧ 


ଏତିହାସିକ ପି. ମୁଖାର୍ଜୀଙ୍କ ମତରେ - “୩୩ 
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5 ୮ଞ| 1୮1୮ ୮୦୩୦୦୦୦.” ସେ ସବୁ ଧର୍ମୀୟ ଧ୍ଵଜ | 


ଗୋହିରା ଟିକିରୀ ସ୍ଥାନର ପ୍ରମୁଖତା ଜାଣିବାକୁ 
ହେଲେ ଆମକୁ ଭୌମକର ରାଜବଂଶକୁ ଫେରିଯିବାକୁ 
ହେବ । ଏତିହାସିକ କୃଷ୍ଣଚନ୍ଦ୍ର ପାଣିଗ୍ରାହୀ ଭୌମିକମାନଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଦତ୍ତ କେତେକ ତମ୍ବାପଟା ସନନ୍ଦକୁ ଆଧାର କରି 
ମତ ଦିଅନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ରାଜଧାନୀ ଗୁହଦେବ ପାଟକ ବା 
ଗୁହେଶ୍ଵର ପାଟକ ଥୁଲା । ଏଇ ସ୍ଥାନଟି ତାଙ୍କ ବିଶ୍ଵାସ ¬ 
“†[¡$ [866 5୮୦୦ 96 ।୦୦୮୮୮୦୦ \//1[1 ୦୦୮୩।୮ଞ 
'¶||୯ 8, ୮06©ଥ60୮5 5 ୮୮୦(॥୮୦ ଥାମଂଠ 17 € ୮।୮୭୮ [05୮[ ୦୮୮୩© 
୮@1୮1© ୦୦୮॥୮ଞ୫ $©©6€6୮)5 ୦ ୨୦ ୦୦୮୮।[୮୮୦୮ ୦୮ 
୦ଧା।€୫୪ଞ୮୫.” ଅର୍ଥ।ତୃ ଗୁହଦେବ ପାଟକ ସ୍ଥାନଟିକୁ 
ଗୋହିରା ଟିକିରୀ ଭାବେ ଚିହ୍ନଟ କରାଯାଇଛି । “ଟିକର” 
ଅର୍ଥ ମ୍ତ୍ୂପ ଓ 'ଗୋହିରା ' ଅର୍ଥ ଗୁହଶ୍ବାରଙ୍କର ପୀଠସ୍ଥଳୀ । 


ହରେକୃଷ୍ଣ ମହତାବ ଓ ବିନାୟକ ମିଶ୍ର ପ୍ରଭୃତି 
ଭୌମିକମାନଙ୍କ ତାମ୍ରପଟାକୁ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରି ଗୁହଦେବ 
ପାଟକକୁ ଯାଜପୁର ବୋଲି ଚିହ୍ନିତ କରିଛନ୍ତି । ତେବେ 
ଗୁହଦେବ ଗୁହେଶ୍ଵରକୁ ନାମାନ୍ତର କାରଣ ସମ୍ପର୍କରେ 
ହରେକୃଷ୍ଣ ମହତାବ ଲେଖିଛନ୍ତି - “ ଭୌମ ରାଜବଂଶରେ 
ଶୈବ ଧର୍ମର ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରିବାରୁ ରାଜଧାନୀର 
ନାମ “ଗୁହଦେବ ପାଟକ” ପରିବର୍ତେ ' ଗୁହେଶ୍ବର ପାଟକ” 
ହୋଇଥିଲା ବୋଲି ଅନୁମାନ କରାଯାଏ ।”” 


ଏହି ଗୁହମାନଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ବିଷ୍ଣୁପୁର।ଣ ଓ 
ମହାଭାରତରେ ବର୍ଣ୍ତିତ ଅଛି ଯେ ସେମାନେ ହେଉଛନ୍ତି 
କଳିଙ୍ଗ, ମହିଷ୍ଯା ( ମେଦିନିପୁର ), ମହେନ୍ଦାଞ୍ଚଳର ଶାସକ | 
ଭୌମକରମାନେ ଏହି ଗୁହମାନଙ୍କର ବଂଶଧର ବୋଲି 
କୁହାଯାଏ । ଗୁହଶିବ ବଂଶସହ କିନ୍ତୁ ଭୌମକରମାନଙ୍କ 
କୌଣସି ସମ୍ପର୍କ ନାହିଁ । କେତେକଙ୍କ ମତରେ କାଉରଭିକେୟଙ୍କ 
ଅନ୍ୟ ନାମ ଗୁହ । ଭୌମମାନେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମୀ ଥୁଲେ । 
ଯାଜପୁରରେ ବହୁ ସ୍ଥାନରେ ବୌଦ୍ଧ କୀର୍ଭି ଆବିଷ୍କାର ଓ 


ରନ୍ଵଗିରି ଖୋଦିତ ହେବା ପରେ ଯାଜପୁର ଓ ସନିକଟବର୍ତୀ 
ସ୍ଥାନମାନଙ୍କରେ ଯେ ବୌଦ୍ଧଧର୍ମର ବହୁଳ ପ୍ରଚାର ଥୁଲା 
ତାହା ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇଛି । ଗୋହିରା ଟିକିରୀଠାରୁ ଚାରି 
କିଲୋମିଟର ଦୂର ଖଡ଼ିପଦା ଗ୍ରାମରୁ ପ୍ରାପ୍ତ ବୌଦ୍ଧଙ୍କ 
ଅବଲୋକିତେଶ୍ଵର ପଦ୍ମପାଣି ମୂର୍ଭି ଶୁଭଙ୍କର ଦେବଙ୍କ 
ନାମାଙ୍କନ ସହ ଆବିଷ୍କୃତ ହୋଇ ରାଜ୍ୟ ସଂଗ୍ରହାଳୟରେ 
ଅଛି । ଏହି ସବୁ ପ୍ରତିମୂର୍ତି ସୋଲମପୁର ମହାବିହାର 
କୀର୍ଭିରାଜିର ଅଂଶବିଶେଷ ବୋଲି ଅନୁମତି ହୁଏ । ଏହି 
ଭୌମକରମାନଙ୍କୁ ଦୁଇଶହ ବର୍ଷର ଶାସନ କାଳରେ ସେ 
ଯାଜପୁର ହେଉ କି ଗୁହଦେବ ପାଟଳ ହେଉ କି ଗୋହିରା 
ଟିକିରୀ ହେଉ, ଏହିଠାରେ ହିଁ ରାଜଧାନୀ ଥୁଲା । ଏଇ 
ରାଜଧାନୀ ସୋମବଂଶୀଙ୍କ ଶାସନ କାଳରେ ଅନ୍ୟତ୍ର 
ସ୍ଥାନାନ୍ତରିତ ହୋଇଯାଇଥିଲା । ଏଇ ସ୍ଥାନଟି ତାର ବିଶିଷ୍ଟତା 
ହରାଇ ନଥୁବା ଅନୁମାନ କରାଯାଏ । ଧାମନଗରର 
ପୁରାତନ ନାମ ଧର୍ମନଗର । କାରଣ ଜଗନ୍ନାଥ ସଡ଼କ 
ପାର୍ଶ୍ବସ୍ଥ ଏହି ସ୍ଥାନରେ ଅତୀତରେ ଗୋଟିଏ ହିନ୍ଦୁ ମଠ ବା 
ପାନ୍ଥନିବାସ ଥୁଲା, ଯେଉଁଠି ତୀର୍ଥଯାତ୍ରାମାନଙ୍କୁ ଛତ୍ରଦାନ 
କରାଯାଉଥୁଲା । ସମ୍ଭବତଃ ଏହି ଧାର୍ମିକ କେନ୍ଦ୍ର ଗୋହିରା 
ଟିକିରୀ ଦୁର୍ଗର ଅଂଶବିଶେଷ । ବୈତରଣୀର ଦକ୍ଷିଣ ପଶ୍ଚିମ 
ସୀମାରେ ଅବସ୍ଥିତ ରାଜଧାନୀ ନଗର ଗୋହିରା ଟିକିରୀ 
ଏକଦା ଧର୍ମ ସଂସ୍କତିର ପ୍ରାଣକେନ୍ଦ୍ର ଥୁଲା । 


ବଙ୍ଗ ନବାବ ସୁଲେମାନଙ୍କ ଯେଉଁ ଦୁଇଟି ବାହିନୀ 
ଗୋଟିଏ ପୁତ୍ର ବାଇଜିଦ ନେତୃତ୍ଵ, ଯେଉଁଥୁରେ କଳାପାହାଡ଼ 
ସାମିଲ ଥୁଲା ଓ ଅନ୍ୟଟି ସ୍ଵୟଂ ସୁଲେମାନଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ 
ଯଥାକ୍ରମେ ମୟୂରଭଞ୍ଜ, କେନ୍ଦୁଝର ଦେଇ ଏବଂ ସିଧା 
ଦକ୍ଷିଣା ମୁହାଁ ଆକ୍ରମଣ କରି ଅଶ୍ଵଗତିରେ ଅଗ୍ରସର 
ହେଉଥୁଲେ, ସେଥୁମଧ୍ୟରୁ ଗୋଟିଏ ବାହିନୀକୁ ପ୍ରତିରୋଧ 
କରିବାକୁ ଯାଇ ଉତ୍କଳୀୟ ଯୁଦ୍ଧ କରିବାକୁ ପଡ଼ିଲା । ଏହି 
ରଣାଙ୍ଗନ ହିଁ ଅବଶେଷରେ ଓଡ଼ିଶାର ଭାଗ୍ୟ ନିର୍ଣ୍ଣାୟକ 
ହୋଇଥିଲା । ଗୋହିରା ଟିକିରୀ ରଣାଙ୍ଗନ ଶୌ ର୍ଯ୍ୟର 
ମର୍ଯ୍ୟାଦା ନେଇ ଆମ ଇତିହାସକୁ ଉନ୍ନତ କରିଛି । ବୀରତ୍ଵର 
ଅମରଗାଥ। ଗାନ କରି ବୀରଭୁଇ ଓଡ଼ିଶାକୁ 


ଉନ୍ମାଦିତ କରିଛି । 


ମା ୭ ଓ ଓ ନାମା ( ୪୯ । 


ଅଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ @©@ © @ ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ସହାୟକ ଗ୍ରନ୍ଞସୂଚୀ ୩. ବେହୁରିଆ, ରବୀନ୍ଦ୍ର କୁମାର, ଧାମରା । 


୧ ମହାନି, ଶାନ୍ତନୁ କୁମାର । ପ୍ରତିଭାର କଟିକିକ ୬୦୩୩ ପୁଓ ୯୮ ୧୨ 


ପ୍ରଜାତନ୍ତ୍ର ପ୍ରଚାର ସମିତି । ପୃ- ୭୩ - ୭୬ ୪. [ଞା1ଞୀଥାଠ |1.1‹ , |1150୦।୮/ ୦୮ ୦୮୫୫ଞ, 


୨. ସାମଲ, ନାରାୟଣ ଚନ୍ଦ୍ର । ଶେଷ ସୂର୍ଯ୍ଯର 
ଶିଖା। ପ୍ରତିଧ୍ଵନି, ଭଣ୍ଡାରିପୋଖରୀ, ୧୯୯୯ | ସଭାପତି, ଚାନ୍ଦବାଲି ସାଂସ୍ଫୃତିକ ପରିଷଦ 
1.୭-୧୩ ଚାନ୍ଦବାଲି, ଭଦୂକ, ପିନ୍‌ ¬ ୭୫୬୧୩୩ 


୦ 


ପଲୁବିତ ଆଶା 


ଶୂନ୍ୟତାର ପରିଧୁ ମଧ୍ଯରେ 
ନିଃଶ୍ବାସକୁ ବିଶ୍ବାସ ନ”ଥୁବା 
ବାତାବରଣରେ 
ନାନାଦି ମହାମାରୀର 
କରାଳ ପରିବେଶରେ 
ଖୋଜି ବୁଲୁଛି ଆତ୍ମାଟିଏ... 
ମନଲୋଭା ସ୍ବାଧୀନତା ପାଇଁ... 
ଯେଉଁଠି ନ'ଥୁବ କୋଳାହଳମୟ 
ଦୁନ୍ଦୁଭିର ଶବ୍ଦ 
ଅବା ସ୍ଵାଧୀନତାକୁ ଅପଭ୍ରଂଶ କରୁଥୁବା 
ନର ପିଶାରଚଙ୍କ ସ୍ଵର । 
ଅସରନ୍ତି ରାସ୍ତା ଅସରନ୍ତି ସ୍ଵପ୍ନ 
ଚାଲିବାକୁ ନା ଶକ୍ତି ଅଛି 
ଶୋଇବାକୁ ନା ରାତି ଅଛି 
କାଳଚକ୍ର ଦୀର୍ଘଶ୍ନାସ ଛାଡ଼ି 
ଡେଣା ମେଲାଇ କହି ଚାଲିଛି 
ଆଉ ବେଳ ନାହିଁ- ଜାଗି ଉଠ... 
ମହାର୍ଘ ଜୀବନ ମହାର୍ଘ ସ୍ଵାଧୀନତା 
ଆଜି ଅବିସ୍ମରଣୀୟ ସମୟଗୁଡ଼ାକୁ 
ସାଉଁଟି ଚାଲିଛି 
କେତେକେତେ ମହାମ୍ବାମାନେ 


ବ୍ରାହ୍ମୀପ୍ରିୟା ସାମନ୍ତରାୟ 


ଜୀବନକୁ ବାଜି ଲଗାଇ 
ଆଣିଥୁଲେ ନବ ସୂର୍ଯ୍ୟୋଦୟ 
ଥିଲା ସ୍ଵପ୍ନ ଅସୁମାରି 
ଆଉ ଆଶା ଅନ୍ତହୀନ... 
ସାମ୍ପ୍ରତିକ ଗଣତନ୍ତ୍ର 
ଯିଏ ଅପରିମିତ ଶକ୍ତିର ଆଧାର 
ଯାହା ପାଖେ ଅମଳିନ ଶାଶ୍ବତର ଆଭା 
ସ୍ଵାଧୀନତାର ସ୍ବର୍ଣ୍ରିମ ଅଧ୍ୟାୟ 
ପରିପୂର୍ଣ୍ ସବୁଜ ଆଶାର 
ଶସ୍ଯ ଶ୍ୟାମଳା ବନାନୀ 
ଏମିତି ପଲ୍ୁବିତ ହେବ 
ଅଖଣ୍ଡ ଭାରତ- ଆର୍ଯ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର କେନ୍ଦ୍ର 
ବିଶ୍ଵଗୁରୁ ହେବ 
ଆଉ ସେହି ମହାର୍ଘ ସ୍ଵାଧୀନତା 
ଫଳପ୍ରସୂ ସାର୍ବଭୌମତ୍ଵ 
ପ୍ରକମ୍ମିତ କରି ବସିବ 
ବୀରା ଅଖଣ୍ଡ ଭାରତ ମାତାର 
ସାମଗ୍ରିକ ପରିବେଶକୁ... 
ସତ୍ୟ, ଧର୍ମ, ଆଦର୍ଶର 
ମଶାଲକୁ ଧରି... 


ଭୁବନେଶ୍ଵର 


(୫୦) ୮୮ ଓ 9 ଓ ନା 


ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ® ® ଆଗଷ୍ଟ - ୨୦୨୧ 


ଯୋଗଜନ୍ଜମା କବି ପଣ୍ଡତ ଗୋଦାବରୀଶ ମିଶ୍ର 


ମାତୃଭୂମି ଓ ମାତୃଭାଷା ପ୍ରତି ଗୋଦାବରୀଶ ମିଶ୍ରଙ୍କ 
ସମଗ୍ର ଜୀବନ ଥୁଲା ସମର୍ପିତ । ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟକୁ ତାଙ୍କର 
ଅବଦାନ ଅତୁଳନୀୟ । ସତ୍ୟବାଦୀ ଆନ୍ଦୋଳନର ପ୍ରମୁଖ 
ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ ଥୁଲେ ପଣ୍ଡିତ ଗୋଦାବରୀଶ 
ମିଶ୍ର । ସମାଜ ସଂସ୍କାର, 
ଜାତୀୟତା, ଗଭୀର ଦେଶପ୍ରେମ 
ଏବଂ ସେବା ତାଙ୍କ ଚେତନାର ମୂଳ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଥୁଲ। । ମାତ୍ର ଓଡ଼ିଆ 
ସାହିତ୍ୟର ବିକାଶ ଦିଗରେ ତାଙ୍କର 
ଚେଷ୍ଟା ଓ ସମର୍ପଣ ଭାବ ଖୁବ୍‌ 
ମାର୍ମିକ । ସତ୍ୟବାଦୀ ସାହିତ୍ଯ 
ସାଧକଗଣଙ୍କ ରଚନ।ରେ 
ସେମାନଙ୍କର ହୃଦୟର ବାଉଦ୍ଭାଁ ଓ 
ଗଭୀର ଆବେଗ ସାହିତ୍ୟରେ 
ଯଥାର୍ଥ ଭାବରେ ପ୍ରତିଫଳିତ 
ହୋଇଛି । ସେମାନେ ଥୁଲେ ସର୍ଜନାମ୍ବକ ସ୍ପଷ୍ଟା । ଏହି 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ପଣ୍ଡିତ ଗୋଦାବରୀଶ ମିଶ୍ର ଜଣେ 
ସୃଜନଶୀଳ ସାର୍ଥକ ସ୍ରଷ୍ଟା । ସାହିତ୍ୟର ବିଭିନ୍ନ ବିଭାଗକୁ 
ତାଙ୍କର ସ୍ଵକୀୟ ଲେଖନୀ ଚାଳନା କରି ସେ ରୁଦିମନ୍ତ 
କରିଛନ୍ତି । ସେ ଏକାଧାରରେ ଜଣେ କବି, ଗାଥାକବି, 
ନାଟ୍ଯକାର, ଓପନ୍ଯାସିକ, ଗାଳ୍ପିକ, ପ୍ରାବନ୍ଧିକ, ସୁ 
ସମାଲୋଚକ ଓ ସଂଯୋଜକ । ମାତ୍ର କାବ୍ୟିକ କୃତି ପାଇଁ 
ଆଜି ସେ ଯଶସ୍ଵୀ ହୋଇପାରିଛନ୍ତି । ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ 
ସେ ପ୍ରଥମେ ଗାଥା କବିତାର ସ୍ରଷ୍ଟା ଭାବରେ ପରିଚିତ । 


ହିମାଦ୍ରୀ ତନୟା ମିଶ୍ର 


ତାଙ୍କ ସାରସ୍ବତ ସୃଷ୍ଟି କୌଣସି ଭୌଗୋଳିକ ପରିସୀମା 
ଭିତରେ ଆବଦ୍ଧ ନ ହୋଇ ଜନଗଣର ହୃଦୟକୁ ଆନ୍ଦୋଳିତ 
କରିଛି । ସେଥୁପାଇଁ ସେ ନିଜେ ଲେଖିଛନ୍ତି - “ମାନବ 
ପ୍ରାଣର ସୃକ୍ଷ୍ମ ତନ୍ନ୍ରୀକୁ ସ୍ପନ୍ଦନ ଦେବା 
ଭଳି ଲେଖା ହେଉଛି ପ୍ରାଣର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟହୀନ ଭାଷା । ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
ବିହୀନ ହେବ ତାଂ”ର ଶକ୍ତି ସେତିକି 
ବଢ଼ିବ ଓ ତା'ର ପ୍ରସାର ସେତିକି 
ସୁଦୂରଗାମୀ ହୋଇଉଠିବ । ସେହି 
ଭାଷା ହିଁ ବିଶ୍ବଵଭାଷା ଓ ସେ ଭାଷାରେ 
ଲିଖିତ ସାହିତ୍ୟ ବିଶ୍ବ ସାହିତ୍ୟ । ତାହା 
ଜାତି ଧର୍ମ ବା ଭୌଗୋଳିକ ବାଧାବିଘ୍ନ 
ମାନି ଚଳିବାର ବମ୍ଛୁ ନୁହେଁ । ସେ 
ଭାଷା ସର୍ବଦା ବାହାରିବା ବିରଳ । 
ସେପରି ଭାଷାରେ ଲିଖିତ ସାହିତ୍ୟ 
ପଢ଼ିଲେ ମନ ଯେତିକି ଉନ୍ନତ ସୋପାନକୁ ଉଠେ ନିଜେ 
ଲେଖିବାର ପ୍ରୟାସ ଜନ୍ମଲେ ଅମୂଳକ ମଧ୍ଯ ସେତିକି ଲାଗେ । 
ଲେଖନୀ ହାତରୁ ଖସିପଡ଼େ । 


ଶାଳିଆରୁ ସଂଯୋଇ, ଚିଲିକାରୁ ଷଢ଼େଇକଳା, 
ବାଣପୁରରୁ ଫୁଂଲଝର ଯାଏଁ ଯାହାଙ୍କ କବିତାର ଗୁଞ୍ଜରଣ 
ଅନୁରଣିତ ହୁଏ ସେ ବକୁଳ ମନର କୋକିଳ କବି 
ଗୋଦାବରୀଶ ମିଶ୍ର । ସ୍ମୃତିର ମୂଚ୍ଛିନାରେ ଶ୍ରୁତିର ସ୍ଵରତନ୍ତ୍ରୀରୁ 
ନିଃସୃତ ଦରଦୀ ସ୍ଵର ହେଉଛି ପଣ୍ଡିତ ଗୋଦାବରୀଶଙ୍କ 
କବିତାଗୁଚ୍ଛ । ଭାଷାରେ, ଭାବରେ, ଅନୁଭବରେ, 


ମା ୭ % ଓ ମନା ( ୫୧) 


ଅଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ @© © @ ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ପ୍ରକାଶ୍ୟରେ ସବୁଥୁରେ ଦରଦୀ ଆତ୍ମାର ଅବ୍ୟକ୍ତ ଭାବକୁ 
ବ୍ୟକ୍ତ କରିପାରିଛି ତାଙ୍କ ସ୍ଵରଚିତ କବିତା । ବାହ୍ୟ ଜୀବନର 
ଗମ୍ଭୀର ଉଦାସ କର୍ମ କଠୋର ନିରଳସ ବ୍ୟକ୍ତ ତ୍ଵଟିଏ 
ହେଉଛନ୍ତି ସେ । ଯାହା ଗୋଦାବରୀଶଙ୍କ ସାରସ୍ଵତ କର୍ମ 
ମୂଳରେ ପ୍ରବଣତାଟିଏ ବଳବତ୍ତର ହୋଇ ରହିଥୁବାର ସ୍ପଷ୍ଟ 
ବାରିହୁଏ । ଜୀବନର ତିକ୍ତ ବିଷାଦମୟ ଘଟଣାକୁ ନବ 
ଆସ୍ଵାଦନରେ ଛନ୍ଦି ଦିଅନ୍ତି ପଣ୍ଡିତ ଗୋଦାବରୀଶ ମିଶ୍ର । 
ଚିନ୍ତାଗ୍ରସ୍ତ ମଣିଷର ନିରାପଦ ମାର୍ଗଦର୍ଶିକା ହେଉଛନ୍ତି 
ଗୋଦାବରୀଶଙ୍କ କବି କଲମର ନିଃସୃତ ଉଚ୍ଚାରଣ । 
ଶିକ୍ଷକତା, ଦେଶକର୍ମ, ରାଜନୀତି, ଜନସଂଗଠନ, 
ଅର୍ଥୋପାର୍ଜନ, ଦାରିଦ୍ଯ, ନିଃସଂଗତା, ଦୁଃଖ ଭିତରୁ 
ଉଚ୍ଚାଭିଳାଷ, ବିଦ୍ୟାନୁରାଗ, ସତ୍ଯନିଷାଠା ଓ ମାନବିକତାର 
ଆଦର୍ଶରେ ତାଙ୍କ କବିତାର ମାଧୁର୍ଯ୍ୟଗାନ ଯେ କେହି 
ବ୍ୟକ୍ତିସତ୍ତାର ଚେତନାକୁ ପ୍ଳଲା ବିତ କରିଦେବାର କ୍ଷମତା ରଖିଛି 
ପଣ୍ଡିତ ଗୋଦାବରୀଶଙ୍କ ସୃଷ୍ଟି ସଂପଦ । ଓଡ଼ିଶାର 
ନବରୁତୂଥାନ ସମୟରେ ଗୋଦାବରୀଶଙ୍କ ଜନ୍ମ ୧୮୮୬ 
ମସିହା । ସତ୍ୟବାଦୀ ବନବିଦ୍ଯାଳୟର ଶିକ୍ଷକତା କାଳ 
ତାଙ୍କ କବି ପ୍ରତିଭାର ବିକାଶ କାଳ । ବିଂଶ ଶତକର 
ଆଦ୍ୟପାଦରେ ଆଞ୍ଚଳିକ ସଂସ୍କୃତିକୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି ଉତ୍କଳରେ 
ସାହିତ୍ୟରେ ନୂତନ ପ୍ରାଣଶକ୍ତି ଓ ରୂପରଙ୍ଗ ଭରିବାର ପ୍ରୟାସ 
କରାଯାଇଥୁଲା । ନବଉତ୍କଳର ନବଜାଗରଣର ପଥୁକୃତ 
ଥୁଲେ ଗୋ ପବିନ୍ଧୁ ଦାସ । ଏ ଯୁଗର ପଶ୍ଚାତୂରେ ରାଧାନାଥ 
ରାୟ, ମଧୁସୂଦନ ର।ଓ, ନନ୍ଦକିଶୋର ବଳ ଏବଂ 
ପୁରୋଭାଗରେ ବିଶୁଦ୍ଧ ରୋମାଣ୍ଟିକ୍‌ ସବୁଜ କବିକୁଳଙ୍କ ସହିତ 
ରୋମାଣ୍ଟିକ ଜାତୀୟବାଦୀ କୁନ୍ତଳାକୁମାରୀ, ପଦ୍ମଚରଣ, 
ମାନସିଂହ, ଗଡ଼ନାୟକ ପ୍ରମୁଖ ଆବିର୍ଭୂତ । ଗୋଦାବରୀଶଙ୍କ 
କାବ୍ୟ ଭାବନାରେ ବାମ୍ତବବାଦ, ସ୍ବଭାବବାଦ, ରୋମାଣ୍ଡିକ 
ଭାବାଦର୍ଶ ସଂଜାତ ପ୍ରେମ ଓ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ସାଧନରେ 
ବିଶୁଦ୍ଧତା, ସଂବେଦନଶୀଳତା, ମାନବତାବାଦ ଓ ତା'ର 
ଅବକ୍ଷୟରେ ବିଷାଦବାଦ ସଂଯୋଜିତ ହୋଇଥିବାର ଲକ୍ଷ୍ୟ 
କରିହୁଏ । ଗୋଦାବରୀଶ ମିଶ୍ରଙ୍କ କାବ୍ୟରେ କ୍ଳଲାସିକୁ, 
ରୋମାଣ୍ଟିକ୍‌ ଚେତନାର ସମପ୍ରବଣତା, ଦେଶମୁକ୍ତି ଓ ମାନବ 
ମୁକ୍ତିର ଆଧ୍ୟାମିକତ। ଏକତ୍ର ସନ୍ନିବିଷ୍ଟ ରହିଛି । 


== = 


ରୋମାଣ୍ଟସିଜିମ୍‌ ରୂପ ଚେତନା ସହ ଗୋଦାବରୀଶଙ୍କ 
କବିତାରେ ଇଂରାଜୀ କବି ଓ୍ରାଡ଼ସୱାର୍ଥ, ସେଲି, ଟେନିସନ୍‌ 
ପ୍ରଭୃତିଙ୍କ କବିତାରେ କାବ୍ୟଭାବନା ସମ୍ବଳିତ । ଗାଥାଗୀତି 
ଓ ପ୍ରଗତି ତାଙ୍କୁ ଲୋକପ୍ରିୟ କବି ରୂପେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଦେଇଛି । 
ସାରଲ୍ୟ, ସହୃଦୟତା, ସଖ୍ଯତା, ନିର୍ମଳ ମାନବିକତାର 
ଉଜ୍ଜ୍ଵଳ ରୂପ ଖୁବ୍‌ ମାର୍ମିକ ଭାବେ ପ୍ରକାଶିତ । ତାଙ୍କ ରଚିତ 
ଗାଥାଗୀତିଗୁଡ଼ିକ ବର୍ଣ୍ଣ ନାଶ୍ରୟୀ, ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟଧର୍ମୀ, ବ୍ୟାପକ 
ଲୋକାନୁଭୂତି ସମ୍ବଳିତ, ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତମୂଳକ, ଇତିହାସ, ପୁରାଣ 
କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଆଧାରିତ । 


ଗୋଦାବରୀଶଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ ବିବିଧ 
ସାହିତିୟକ ଗାଥାକବିତା ଜନ୍ମ ନେଇ ସାରିଥୁଲ। । 
ଜଗନମୋହନ ଲାଲାଙ୍କ “ଭ୍ରମଭଂଜନ”, 'ପ୍ରେମତରୀ', 
ନୀଳକଣ୍ଠଙ୍କ ଂବିଧୁ ଓ ବାସନ୍ତୀ,, ଫକୀର ମୋହନଙ୍କ 
ଚେନ୍ଦ୍ରପ୍ରଭାର ନିର୍ଜଳା ଏକ।ଦଶୀ”, (ତାର।ବାଭ”, 
ନନ୍ଦକିଶୋରଙ୍କ ଏକଲବ୍ୟ”, ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ “ଧର୍ମପଦ” 
ଇତ୍ୟାଦି ଗାଥାକବିତାର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ । 


ଗୋଦାବରୀଶ ମିଶ୍ରଙ୍କ କବିତା ଗ୍ରନ୍ଥରେ କଳିକା, 
କିଶଳୟ, ଆଲେଖିକା, ଚୟନିକା, କୁସୁମ, କବିତାୟନ, 
ଗୀତାୟନ, ଗୀତିଗୁଚ୍ଛ, ଶିଶୁକବିତା, ଆଲେଖିକା ତାଙ୍କୁ 
ପ୍ରିୟ କବି ଭାବରେ ପରିଚୟ ଦେଇଛି । ତାଙ୍କ 
ଗୀତିକବିତାଗୁଡ଼ିକର ଭାବବସ୍ଥୁ ଓ ବିଷୟ ବିଭାବ ବହୁବିଧ । 
ଅସହାୟ ମଣିଷର ଆର୍ଭ୍ର ଚିତ୍କାର କବିପ୍ରାଣକୁ ବ୍ୟାକୁଳିତ 
କରିଛି । ବିଷାଦ ଓ କାରୁଣ୍ୟ ତାଙ୍କ ଛନ୍ଦୋକ୍ତି ରସାପ୍ଳତ 
ଭାବ ବନ୍ଧୁର କରିଛି । ସେହିପରି ଦାରିଦ୍ଯୁ, ଅନାଟନ, 
କ୍ଷୁଧା, ରୋଗ, ବାର୍ଵକ୍ୟ, ବୈଧବ୍ୟ ନିଃସଂଗତାର ପାଖେ 
ପାଖେ କରୁଣା, ଶ୍ରଦ୍ଧା, ସେବା, ସହାନୁଭୂତି, ତ୍ଯାଗ, 
ପ୍ରୀତିନିଷ୍କା। ଆମ୍ବସନ୍ତୋଷ ପ୍ରଭୃତି ଉଚ୍ଚତର ମାନବିକ 
ଭାବବୃତ୍ତିର ସଂଯୋଗ ଗୋଦାବରୀଶ ମିଶ୍ରଙ୍କୁ ମାନବବାଦୀ 
ବୋଲି ଚିହ୍ନାଇଛି । ପଣ୍ଡିତ ଗୋଦାବରୀଶ ମିଶ୍ର ଜଣେ 
ରୋମାଣ୍ଠିକ୍‌ କବି ଭାବରେ ପରିଚିତ । ତାଙ୍କ କବିତାର 
ଆଧାର ମୁଖ୍ୟତଃ ପଲ୍ଲୀଚେତନା, ବିସ୍ତୃତ ଲୋକକଥା, 
ଗୌରବ।ବହ ବୀରତ୍୍‌, ପ୍ରେମ, ପ୍ରକୃତି ଧର୍ମ] | 
ଜୀବଜନ୍ତୁଙ୍କଠାରେ ପ୍ରାଣଧର୍ମିତା ଓ ସହୃଦୟତା ସହ ପଲ୍ଲୀର 


(୫୨) ୮୮୮ «9 9 ୭ ନା 


ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ® ® ଆଗଷ୍ଟ - ୨୦୨୧ 


ପ୍ରକୃତି, ତାଂର ସମାଜ ଜୀବନ, ତା”ର ମନୋହାରିତା, 
ତା'ର ନିଷ୍କପଟ ସରଳ ଜୀବନାଲେଖ୍ୟ ହିଁ ତାଙ୍କର ଅଧୁକାଂଶ 
କବିତାଗୁଡ଼ିକର ଅନ୍ତଃପ୍ରବଣତା ପ୍ରାତଃ ଅତୀତମୁଖୀ ଓ 
ସ୍ମୃତି ବିଧୁର ସ୍ମୃତି ସମ୍ବନ୍ଧମୂଳକ କବିତାଗୁଡ଼ିକରେ ବି 
ପରଲେ।କଗତ। ଜନନୀଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ନିଜର 
ଶୋକାକୁଳତାକୁ ଅଶ୍ରୁ ଧାରାର କବିତାରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । 
ପନ୍ନୀଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବହୁ ମଧୁର ଓ ବିରହ ବିଧୁର ସ୍ମୃତି 
ତାପିତ କବିତାରେ ସୁଖଦହୁଃଖର ମିଶ୍ର ସ୍ଵରାଳାପରେ କବିଙ୍କ 
ପ୍ରଣୟାଦର୍ଶର ଚିତ୍ର ପ୍ରକଟିତ । 


ବିଭିନ୍ନ କର୍ମ ଅବକାଶରେ ଜନ୍ମସ୍ଥଳୀ ବାଣପୁର ନଦୀ 
ସାଳିଆ, ଚିଲିକା, ଘଣ୍ଟଶିଳା, ସତ୍ୟବାଦୀ ବନବିଦ୍ୟାଳୟ 
ଓ ଉପାନ୍ତ ଅଞ୍ଚଳର ସ୍ମୃତିଚାରଣ ସହ ବହୁ ବନ୍ଧୁ ସହକର୍ମୀ 
ଓ ପ୍ରିୟଜନମାନେ ସମ୍ବୋଧ୍ତ | କବିଙ୍କ ଭାଷାର ଅନ୍ତଃସ୍ଵର 
କରୁଣ ଭାବରସରେ ରସାଣିତ । ବାତ୍ସଲ୍ୟର ଦରଦଗାନ 
କେବଳ ନିଜ ବୁଢ଼ୀମା, କି ଜନନୀଙ୍କୁ ନେଇ ସୀମିତ ରହି 
ନାହିଁ, ବିସ୍ତାରିତ ହୃଦୟରେ କରୁଣାର ଧାରା ପାଳିତ 
ବାଘଛ୍ଛୁଆ, ହରିଣ ଛୁଆଙ୍କ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଛି । 
ବାଘ ଶିଶୁର ମୃତ୍ୟୁରେ ପାଳିତ ମାତାର ଶୋକାକୁଳ ଅବସ୍ଥା 
ଖୁବ୍‌ ମାର୍ମିକ ଭାବେ ବର୍ଣ୍ରିତ ରହିଛି, ଯାହାକୁ ପଢ଼ିଲେ 
ହୃଦୟର ନିବୃତ୍ତ କୋଣରୁ ଏକ ଉଦୂବେଳନ ନିଶ୍ଟୟ ସୃଷ୍ଟି 
ହୁଏ । ତାଙ୍କ ଭାବନାରେ ମଣିଷ ଓ ବାଘର ଆତ୍ମାରେ 
ଭିନ୍ନତା ନାହିଁ । କବିଙ୍କ ପ୍ରାଣର ପ୍ରତ୍ୟୟ “ସ୍ନେହ ଯେ ପଦାର୍ଥ 
ବିଶ୍ନେ ଯିବ କି ବିଅର୍ଥେ ।” ( ଗୀତାୟନ, ପୃ.୧୪) ସେହିପରି 
“'ନଥୁବ ମାଆ” କବିତାଟି କବିଙ୍କ (ରସିକ) ପାଳିତ 
ହରିଣଛୁଆ ସମ୍ପର୍କରେ - 


“ପାଳିବାକୁ ଆଣିଥୁଲେ ମୃଗଶିଶୁ ବାସେ 
ଏବେ ପାଳି ହେଲେ ଆପେ ରସିକ ତା ପାଶେ ।” 


ପକ୍ଷୀ ଶୀର୍ଷକ କବିତାଗୁଡ଼ିକରେ କବିଙ୍କ ପ୍ରାଣର 
ଆକାଶିକ ଉନ୍ମକ୍ତିର କଥା ରହିଛି । ପକ୍ଷୀ ମୁକ୍ତି, ପ୍ରୀତି ଓ 
ମାଧୁର୍ଯ୍ୟର ପ୍ରତୀକ ରୂପେ ଆହରିତ । ତାଙ୍କ ପ୍ରିୟ ପକ୍ଷୀ 
ପିକ କଥା ବହୁ କବିତାରେ ସମ୍ବୋଧୁତ ହୋଇଛି । 
ଗୋଦାବରୀଶଙ୍କ ପିକ, ମାଟି ପୃଥୁ୍‌ବୀର ଅଧୁକ ନିକଟ, 


ଅଧୁକ ବାସ୍ତବ ଓ ଅଧୁକ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗ୍ରାହୀ ମଧ୍ଯ । ଇଂରାଜୀ 
କବି ଶେଲିଙ୍କ ୯୦୦୭ ୯୦ 1016 ।।|ଠ|1॥[୮ମୟଥ|©' ଓ 
ଓାଡସ୍‌ୱାର୍ଥଙ୍କ ୮୮୦ 116 ଠା।୦୧୦୦' କବିତାର ସାଂକେତିକ 
ପକ୍ଷୀଠାରୁ ଗୋଦାବରୀଶଙ୍କ କୋକିଳର ସାମଞ୍ଜସ୍ୟ ଖୁବୁ 
ନିବିଡ଼ତର । ଗୋଦାବରୀଶଙ୍କ ପିକ ବାସ୍ତବ ଓ ହୃଦୟଗ୍ରାହୀ । 
ତାଙ୍କ କବିତାରେ ପକ୍ଷୀ ମଣିଷର ଜୀବନ ବଞ୍ଚୁଛି । 
ମାନବେତନର ହୋଇ ମଧ୍ଯ ମାନବୀୟ ଜୀବନାନୁଭୂତିର 
ଚିତ୍ର ଫୁଟାଇଛି । “ଶାରୀ” କବିତାଟି ସେହିପରି ସ୍ବାଧୀନତା 
ଓ ମୁକ୍ତିର ପଥକୁ ଜୟଗାନ କରିଛି । ଦାମ୍ପତ୍ୟର ନିଗୂଢ 
ପ୍ରେମ ଂମରାଳ ଦମ୍ପତି” କବିତାଟିରେ ପ୍ରକାଶିତ । 
ଯେଉଁଥୁରେ ପ୍ରେମର ହୃଦୟ ସବୁଠି ସମାନ ସ୍ପନ୍ଦନ ବଢ଼ାଏ । 
ସେ ପକ୍ଷୀ ହେଉ ଅବା ମନୁଷ୍ୟ । ପ୍ରେମର ଆକର୍ଷଣ 
ବ୍ୟାକୁଳତା ଓ ଗୃହକରଉ୍ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ମରାଳୀର ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ 
କୃତଜ୍ଞତାର ବିଦାୟୀ ପର୍ବ ଖୁବୃ ଭାବାବେଗକୁ ପ୍ରକାଶ କରିଛି । 
ଯୁଗଳ ଜୀବନ” କବିତାଟିରେ ପୋଖରୀ କୂଳରେ ପୁରାତନ 
ମହାନିମ୍ବ ବୃକ୍ଷଟି ତା'ର ତିଲ୍ତ ରୁକ୍ଷ ପ୍ରତିବିମ୍ବକୁ ଜୀବନରେ 
ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ ଭରିଲା ଭଳି ତା'ରି ମୂଳରେ ମାଳତୀ ଲଟାଟିଏ 
ଜନ୍ମିଛି । ନିମ୍ବ ଦେହରେ ଗୁଡ଼ାଇ ହୋଇ ନିମ୍ବକୁ ଏକ ସୁନ୍ଦର 
ମନୋରମ ରୂପ ଲାବଣ୍ୟ ଦେଇଛି । ତା” କାଠରେ ସେ 
ଅନ୍ୟ ପ୍ରାଣକୁ ଜାଳୁଥବାବେଳେ ମାଳତୀ ଲଟାର କୋମଳତା 
ତାକୁ ଅମରତ୍ଵ ସୁଖ ଦେବା ଭଳି ଅନୁଭବ ହୋଇଛି । 
ପ୍ରୀତିର ଚିରକାଳର ସୁଖଦ ଅନୁଭବ ଓ ମରଣଶୀଳ ପୃଥୁବୀ 
ପାଇଁ ଖୁବୁ ଆକର୍ଷଣୀୟ । ପରବର୍ତୀ ସମୟରେ ସେହି 
ମାଳତୀ ଯେବେ ପତ୍ର ଫୁଲ ମଣ୍ଡିତ ହୋଇଛି ମଧୁପ ସହିତ 
ପ୍ରୀତି ବଢ଼ିଛି । ନିମ୍ବ କ୍ଷୁବ୍ଧ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ମାଳତୀକୁ ଆଶ୍ରୟ 
ଦେଇଛି । ପ୍ରୀତିର ବେଦନାକୁ ହୃଦୟରେ ଲୁଚାଇ ମାଳତୀକୁ 
ସୁଖ ଦେଇଛି । ଏଠାରେ ଯଥାର୍ଥରେ କବିପ୍ରାଣ ଭୋଗ 
ଅପେକ୍ଷା ତ୍ଯାଗକୁ ବିଶେଷତା ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖିଛନ୍ତି । 
ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ ଓ ପ୍ରୀତିନିଷ୍ଠା କବିତାରେ ପ୍ରେମ ଓ ତ୍ୟାଗର 
ଏକ ମହନୀୟ ଆ ଦର୍ଶ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଲାଭକରିଛି । ଝରା କେଶର 
ପାଖୁଡ଼ାର ବାସନା ରାଜ୍ୟ ତା”ର ଶ୍ମଶାନ ହୋଇଯାଇଛି । 
ଚନ୍ଦ୍ରିକା ସ୍ପର୍ଶରେ ବଞ୍ଚୁଉଠିଛି ମୃତ କଇଁର ହୃଦୟ । ଭାବନା 
କ୍ରମର ପ୍ରସାରଣ ଭାଷାର ସାବଲୀଳ ଛନ୍ଦ, ବାସ୍ତବ ସ୍ମୃତିର 


ମା ୭ % ଓ ମା ( ୫୩ ) 


ଅଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ @©@ © @ ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ନିବିଡ଼ ସଂଯୋଜନା ଓ ଆ ବେଗର ମୁକ୍ତ ସ୍ଵଚ୍ଛନ୍ଦର ଅବାରିତ 
ପ୍ରବାହ “ସଂଯୋଇ ତୀରେ ସକାଳେ' କବିତାରେ ପ୍ରକାଶିତ । 
ଶେଷ ବିଦାୟ ବାଣୀ” କବିତାଟିରେ ଅପରାଧବୋଧର 
ମର୍ମବାଣୀ ପ୍ରକାଶିତ । ସ୍ମୃତି ଦଂଶନ ତୀବ୍ର । ଶୈଶବ, 
କୈଶୋର, ଉଷା ସଂଜର ଖେଳସାଥୀର ସାଳିଆତଟରୁ 
କବିଙ୍କ ଫେରନ୍ତା ବାଟକୁ ଜନନୀଙ୍କ ଅଧୀର ଅପେକ୍ଷା, 
ସ୍ଫେହ ସଂଭାଷଣ ଓ ପରିଚର୍ଯ୍ୟାର ସ୍କୃତି ଜୀବନ୍ତ 
ହୋଇଉଠିଛି । ଚଉଦବର୍ଷ ତଳୁ ଜନନୀ ବିୟୋଗ ପରେ 
ଆଜି ଭୋକଶୋଷ ଆତୁର ନିଃସଂଗ କବିଙ୍କ ମାଆ ଅଧୁକ 
ମନେ ପଡ଼ିଛନ୍ତି ପୁଣି ମନେପଡ଼େନି ବିଗତ ଆମ୍ମୀୟ ସ୍ଵଜନ । 


କବିଙ୍କ ରଚିତ 'ନାମ୍ତିକର ଉକ୍ତି” କବିତାଟି ଆଧ୍ଯାମବ 
ଦର୍ଶନ ଓ ଧର୍ମ ବିଚାର ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ । ଏହା ଏକ 
ଆତ୍ମ ଉନ୍ମୋଚନକାରୀ କବିତା । ସ୍ଵୟଂ କବି ହିଁ କବିତାର 
ନାମ୍ତିକ । ସମସ୍ତେ ଜାଣିବାରେ ନାମ୍ତିକର ଇଶ୍ଵର ବିଶ୍ବାସ 
ନାହିଁ । ଅଥଚ ଜଗନ୍ନାଥଙ୍କ ମନ୍ଦିରରେ ନିରୋଳା ଭକ୍ତିରେ 
ପ୍ଲାବିତ ମନୋଭାବଟିଏ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । ଗୋଦାବରୀଶଙ୍କ 
ଦୁଃଖାନୁଭବ ସମ୍ବଳିତ ଅନ୍ୟ ଏକ ଧାରାର କବିତା ହେଉଛି 
“ଦାରିଦ୍ୟୁ ଓ ଅନାଟନ | ଓାର୍ଡସ ଓାର୍ଥଙ୍କ ଭାବାନୁଚିନ୍ତାର 
ସ୍ପଷ୍ଟ ପ୍ରତିଫଳନ ଏହି କବିତାର ରୂପରେଖରେ ସାମ୍ୟ 
ରହିଛି । ହତାଦର, ଲାଞ୍ଚିନା, ତିରସ୍ାର ତା'ର ଦେହସୁଆ | 
ଧନୀକର ରକ୍ତ ଚାହାଣୀ ତା'ର କପାଳଲିଖନ | ମାତ୍ର ସେ 
ଭାଗ୍ୟବାଦୀ । ପାଦତଳର ଘାସ କେବଳ ତାର ଚଲାପଥର 
ଚିର ସାଥୀ । ଗୋଦାବରୀଶଙ୍କ ପ୍ରକୃତିର ପରିବେଶର 
ରୂପଛବି ମଣିଷ ଓ ମାନବିକତାର ଆବେଦନରେ ଜୀବନ୍ତ । 
ନିରୀହ ଭାବପ୍ରବଣତା ତାଙ୍କ କବିତାର ଅନ୍ୟତମ ଆକର୍ଷଣ । 
ଗୋଦାବରୀଏଶଙ୍କ ସ୍ରଷ୍ଟାମାନସ ଯେପରି ସଫଳତାର ସହ 
ଆମ୍ମପ୍ରକାଶ କରିଛି, ଅନୁରୂପ ଭାବରେ ଶିଶୁସାହିତ୍ୟ 
ଜରିଆରେ ତା'ଠାରୁ ଅଧୁକ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଛି । “ରାମର 
ଫୁଲତୋଳା”ଠାରୁ “ଘେନ ନମସ୍କାର” ଯାଏଁ ମୋଟ ୬୬ଟି 
ଶିଶୁ କବିତା ମଧ୍ଯରେ ଗୋଦାବରୀଶ ଶିଶୁ ମନମ୍ତତ୍ତ୍ବକୁ ଖୁବ୍‌ 
ସଫଳତାର ସହ ବିଶ୍ଳେଷଣ କରିଛନ୍ତି । ଶିଶୁ ଭଲ ପାଉଥୁବା 
ଖାଦ୍ୟପେୟ, ପୋଷାକ ପତ୍ର, ସାଙ୍ଗସାଥୀ ଇତ୍ୟାଦିର ନିଖୁଣ 
ଚିତ୍ର ଅଙ୍କନ କରିଛନ୍ତି । ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଦେଶପ୍ରେମ, ଚରିତ୍ର 


ଗଠନ ପାଇଁ ନୀତିଶିକ୍ଷା, ପ୍ରକୃତି ଚିତ୍ର, ଭବିଷ୍ୟତର ଚିନ୍ତା, 
ସାଂସାରିକ ଜୀବନ ପ୍ରତି ସତର୍କ ଦୃଷ୍ଟି, ପୌରାଣିକ ଚରିତ୍ର 
ମାଧ୍ଯମରେ ଆଦର୍ଶବାଦର ଅବତାରଣା ଏବଂ ସର୍ବୋପରି 
ସରଳ ହାସ୍ୟରସ ମାଧ୍ଯମରେ ଶିଶୁପ୍ରାଣରେ ଯେପରି 
ଆଲୋଡ଼ନ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି, ତାହା ତାଙ୍କ ସାର୍ଥକ କବି 
ଜୀବନର ପରିଚୟ । କବି ଭାଷାରେ ସେ ପରାମର୍ଶ 
ଦେଇଛନ୍ତି 


ଡାଳୁ ଡାଳେ ଉଠି ବୁଲୁ ସେ ଫ୍ରୁଲ ଫୁଲରେ ବସି 

ଦେଖି ତାକୁ କେତେ କାହିଲା ପିଲା ପାରିବେ ହସି 
ତୋ ବାଟେ ଯାଅତୁ ତୁରିତେ ସେହୁ ତା”ବାଟେ ଯାଉ 

ପଛେ ପଛେ ଧାଇଁ ନ କର ତାକୁ ବ୍ୟଥୁତ ଆଉ । 
( ପଜାପତିର ନିଧନ ) 


ବୁଢ଼ୀଆଣି ଜାଲ” କବିତାଟିରେ ବୁଢ଼ୀଆଣିଟି 
ମାଛିମାନଙ୍କୁ ମାରି ଖାଇବାକୁ ଯେଉଁ ଫିକର କରିଛି, ତାହା 
ଜାଣିପାରି ମହୁମାଛିମାନେ ଉଡ଼ିଯିବା ଏବଂ ବିରାଡ଼ି 
ବୈଷ୍ଣବ” କବିତାରେ କୁଆଛ୍ଛୁଆ ମାନଙ୍କୁ ଖାଇବାକୁ ବିରାଡ଼ିର 
ଭଣ୍ଡାମି ଧରାପଡ଼ିବା ପ୍ରସଙ୍ଗ ମାଧ୍ଯମରେ କବି ପିଲାମାନଙ୍କ 
ମନରେ ଭଲମନ୍ଦର ଚେତନା ଜଣାଇବାର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା 
କରିଛନ୍ତି । ଶିଶୁ ଦିନେ ବଡ଼ ହେବ, ସଂସାରର ବହୁବିଧ 
ସମସ୍ୟା ସହ ଜଡ଼ିତ ହେବ । ବିଭିନ୍ନ ପେଷା ଓ ବୃତ୍ତି 
ଅବଲମ୍ବନ କରି ସାଂସାରିକ ଜୀବନ ଅତିବାହିତ କରିବ 
ଏବଂ ବିଭିନ୍ନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରବେଶ କରିବ । କବିଙ୍କ ଭାଷାରେ ¬ 


ଭଲ ଭାବେ ଆମେ ଗଢ଼ିବୁ ଜୀବନ 
ଦିଅନ୍ତୁ ଭଶ୍ଵର ବଳ ଆଉ ମନ । ( ବଡ଼ହେଲେ ) 


଼ନ୍ଦା ଓ ପାରା” କବିତାଟିରେ ପ୍ରେମ ଓ ସହଯୋଗ 
ପାରସ୍ପରିକ ଶ୍ରଦ୍ଧା ମଣିଷ ମଣିଷ ଭିତରେ ରହିବା ଉଚିତ 
ବୋଲି କବି ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ଏକଦା ଜନ୍ଦାଟି ପାଣିରେ ଭାସି 
ଭାସି ଯାଉଥୁବାବେଳେ ପାରାଟି ଗଛ ଉପରେ ଥାଇ 
ପତ୍ରଟିଏ ପକାଇ ତା” ଜୀବନ ବଞ୍ଚାଇବା ପରେ ଦିନେ 
ଶିକାରୀଟିଏ ପାରାକୁ ମାରିବାକୁ ଯାଉଥୁବା ବେଳେ ଜନ୍ଦାଟି 
ଶିକାରୀଟିକୁ କାମୁଡ଼ି ଲକ୍ଷ୍ୟଭ୍ରଷ୍ଟ କରି ନିଜେ ମରିଯାଇଥ୍‌ଲା 
ମାତ୍ର ପାରାର ଜୀବନରକ୍ଷା କରିପାରିଥୁଲା । ସେହିପରି 


(୫୪) ୮୮ ଓ 9 ୭ ନା 


ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ® ® ଆଗଷ୍ଟ - ୨୦୨୧ 


“ଆମ ଜନ୍ମଭୂମି” କବିତାଟିରେ ପରଲାଗି ଜୀବନ ଦେବା 
ହିଁ ଜୀବନର ସାର୍ଥକତା ବୋଲି ସେ ଅନୁଭବ କରିଛନ୍ତି । 
ଦେଶ ସେବାରେ ଯଦି ଜୀବନ ବିସର୍ଜିତ ହୋଇଯାଏ ତେବେ 
ସେଥୁରେ ମହାପୁଣ୍ୟ ରହିଛି । ଜାତୀୟ ପତାକାକୁ ଜାତିର 
ଗର୍ବ ଓ ଗୌରବ ରୂପେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ତାହାର ମର୍ଯ୍ୟାଦା 
ଅକ୍ଷୁଣ୍ତ ରଖିବାକୁ ପିଲାମାନଙ୍କୁ ପରାମର୍ଶ ଦେଇ ଛନ୍ତି । ଏହି 
ମର୍ମରେ ଘେନ ନମସ୍କାର ଓ ଆମେ ଛାତ୍ରଛାତ୍ରୀ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ହୃଦୟଗ୍ରାହୀ । 


ତହୁ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆସିଛି ରାଇଜେ 
ଯାଇଛନ୍ତି ଚାଲି ବିଦେଶୀ ରାଜା 
ଛାର କନା ଖଣ୍ଡେ ନମଣ ଏହାକୁ 
ଏତ ଆମ ପ୍ରିୟ ଜାତୀୟ ଧ୍ଵଜା । 


(ଜାତୀୟ ପତାକା ) 


ଏତଦ୍‌ ବ୍ୟତୀତ ଛଅରତୁ, ଚଢ଼େଇ ସଂସାର, 
ଶ୍ରମକର, ଚଷାପୁଅର ବାରମାସ, ଚଷାପୁଅର ମାଗୁଣୀ, 
ଟିକି ଟିକି ପ୍ରଭୃତି କବିତାରେ ସମୟ, କଉଁବ୍ୟ ଓ ଉଦ୍ୟମର 
ମୂଲ୍ୟ ସମ୍ପର୍କରେ ପିଲାଙ୍କୁ ସଚେତନ କରିଛନ୍ତି । ଏତଦୂବ୍ୟତୀତ 
ହାତୀ, ମାଛି, ମୂଷା, ବାପାଙ୍କ ଛତା, କୁକୁର ଓ ମନୁଷ୍ଯ, 
ରାମଙ୍କ ବନବାସ, ଚିଡ଼ିଆଖାନା ଦେଖା, ଚିନ୍ତାର ମାଛଧରା, 
କଇଁ ଓ ମହୁମାଛି, ବୁଦ୍ଧ ଓ ଗୁଣ୍ଡୁଚି ମୂଷା, ଦସ୍ଯୟୁରୁ ରଷି, 
ଆଖୁଫଳ ମଜା, ଅଛୁଆଁ ବାରଣ ତେଜିଲି, ଗଧୂଆ ବାହା 
କଳି, ଅଲକ୍ଷଣାର ଫାଶୀ, ନାକ ଆଖି ମକଦଙମା ପ୍ରଭୂତି 
ହାସ୍ୟରସ ଅବତାରଣା କରିବା ସହ ପିଲାଙ୍କୁ ପୌରାଣିକ 
ଦର୍ଶନରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରିବାର ଚେଷ୍ଟା କରିଛନ୍ତି । 
ମାନବିକତା ଭିଭିରେ ଏତିହ୍ୟର ପରିଚର୍ଯ୍ୟା “ଆଲେଖିକା”ର 
ମର୍ମବାଣୀ । ଅତୀତର ଏତିହ୍ୟ, କିମ୍ବଦନ୍ତୀ ଓ ଲୋକକଥାକୁ 
ମୂଳ କର୍ମ ରୂପେ କବି ଗୋଦାବରୀଶ ମିଶ୍ର ଗାଥା ଗୀତିକା 
ଲେଖିଛନ୍ତି । ଆଲେଖିକା” ଦଶଗୋଟି ଗାଥା ଗୀତିକାର 
ଏକ ମନୋଜ୍ଞ ସଂକଳନ । କାଳିଜାଭ୍ତ ଏବଂ ମଧୁର ସଂଗୀତ 
ରୂପକ ଏବଂ ଭାଷା ଭାବର ସମନ୍ଵୟରେ “ଆଲେଖିକା” 
ରଚିତ ଓ ଉତ୍କଳର ଏଡତିହ୍ଯଦୀପ୍ତ ପରିକଳ୍ପନାର ଏକ 
ମନୋଜ୍ଞ ପ୍ରୟାସ । 


ମାନବିକତାବୋଧର ପଟ୍ଟଭୂମି ଉପରେ ଆଧାରିତ 
“ଆଲେଖିକା” ସଂକଳନର “ଅଭିରାମ ସିଂହ”, ଖରସୁଆଁ 
ଷଜଢ଼େଇକଳା ସିଂହଭୂମିର ଦେଶୀୟ ରାଜାଙ୍କ କାହାଣୀ 
ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ । ବୀରତ୍ଵରେ ଅଭିମନ୍ତ୍ରରେ ଅଭିମନ୍ତ୍ରିତ 
ହେବା ପାଇଁ କଳିଙ୍ଗବାସୀଙ୍କୁ କବି ରାଜା ଅଭିରାମଙ୍କ 
ମୁଖରେ ଆହ୍ଵାନ ଦେଇଛନ୍ତି । 


ଉଠ ବୀର ଆଜି ଧର ଧନୁଶର 
ଭେଟ ତ ବଵଇରି ଥାଟ 
ଦେଖ ବାବୁ ବଳେ କି କରି ପାରୁଛ 
ମହୀ ତଳେ ବିପରୀତ । 


ପରାଧୀନ ଜାତିର ବନ୍ଧନ ବେଡ଼ିକୁ ବିମୁକ୍ତ କରିବା 
ଏବଂ ଅତୀତ ଗୌବର ଗାଥା ସ୍ମୃତିଚାରଣ ଥୁଲା କବିଙ୍କର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ “ପଦ୍ମାବତୀ” । ଏହା ପୁରୁ ଷୋତ୍ତମ ଦେବଙ୍କ 
ବୀରଗାଥା, ଉତ୍କଳୀୟ ରାଜାଙ୍କ ନିପୁଣ ସମର କୌଶଳ 
ନିକଟରେ ପରାଜୟ ସ୍ଵୀକାର କରିବା, ମାଣିକ ଗଉଡୁଣୀର 
ଦହି ପ୍ରସଙ୍ଗ, ପଦ୍ନାବତୀଙ୍କ ବିବାହ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଏବଂ ପୁରୁଷୋତ୍ତମ 
ଦେବଙ୍କ ବିଜୟ ଯାତ୍ରାର ସ୍ମାରକୀ କଥା ରହିଛି । “ମାମୁ 
ଭଣଜା” ଗାଥାରେ ନୀଳାଚଳର ମାହାମ୍ୟ୍‌ କଥା ବର୍ଣ୍ତିତ 
ରହିଛି । ଓଡ଼ିଶା ଖଣ୍ଡାୟତ ବୀରମାନଙ୍କର ସମର କୌଶଳ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରି କବି କହିଛନ୍ତି - 

ଭାଗିଲେ ବଡ଼ାଇ ଘଡ଼ିକ ଭିତରେ 
ବାଣପୁର ଖଣ୍ଡାୟତେ 
ଶିଶୁପାଳ ପ୍ରାୟେ ସେ ରକ୍ତ ବାହୁ ଲୋ 
ହଟି ଲେଉଟିଲା ସତେ । 


ବିକ୍ରମ ସିଂହ” ଗାଥାଗୀତିକା ଏକ ଅମଳିନ କୀ ଭର 
ଏକ କାହାଣୀ । ସିଂହଭୂମର ରାଜା ବିକ୍ରମ ସିଂହ ଭଟ୍ଟ 
ହସ୍ତରେ ଏକ ବିଜୟ ପତାକା ଦେଇ ନିଜ କୀର୍ଭିର ପ୍ରଚାର 
କରିବା ପାଇଁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦେଇଥୁଲେ । କଳିଙ୍ଗର ବୀରତ୍ସ ଓ 
କୀର୍ଭିକଳାର ଅମରତ୍ଵ ପ୍ରକଟନ ପାଇଁ କବି ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ 
ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । କୋଣାର୍କର ଅକ୍ଷୟ ଅମର ଭାସ୍ଵରର 
ମହିମା ପ୍ରଖ୍ୟାପନ ଓ ଗୁଣଗାନ କରିଛନ୍ତି । “ସାକ୍ଷୀଗୋପାଳ” 
ଗାଥାରେ ଧର୍ମଜନିତ ଅବକ୍ଷୟ ଚିତ୍ରିତ ହୋଇଛି । 


ମା ୭ ଓ ଓ ମା ( ୫୬) 


ଅଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ @© © @ ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


'ଦୁଃଖୀଧନ” ଗାଥାରେ ବୀର ଓ କରୁଣରସର ଅବତାରଣା 
ହୋଇଛି । ଏହି ସ୍ତବକ ଗୁଚ୍ଛଟି ଓଡ଼ିଶାର ତତୃକାଳୀନ ପରିସ୍ଥିତି 
ସମ୍ପର୍କରେ କବି ଦର୍ଶାଇବାକୁ ଚାହିଁଛନ୍ତି । 


ବଡ଼ ହୀନିମାନ ଆମ ଘର ଦଶା 
ଶୁଣିଲେ ଫାଟଇ ବୁକୁ 
ଚଉଖଣ୍ଡ ହୋଇ ଓଡ଼ିଶା ଦେଶ ଲୋ 
ଫାଟି ହୁଏ ଦୁକୁ ଦୁକୁ ।” 

“ଗାଲମାଧବ'ରେ ରାଜା ଗାଲମାଧବ ଆ ବିଷ୍ାର 
କରିଛନ୍ତି ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ୟୁମ୍ନଙ୍କ ପ୍ରାଚୀନ ଜଗନ୍ନାଥ ମନ୍ଦିର । ଏଥୁରେ 
ଶ୍ରମର ମହତ୍ତ୍ଵ ସ୍ଵୀକୃତ ହେବା ସଂଗେ ସଂଗେ ଶ୍ରୀକ୍ଷେତ୍ରର 
ମାହାତ୍ମ୍ୟ ସାମନ୍ତରାଳ ଗୁରୁତ୍ଵ ରହିଛି । “ଅର୍ହୁନ ସିଂହ” 
ଗାଥାଗୀତିକାରେ ଅନ୍ତଃଶ କ୍ତି ଦୁର୍ବଳ ହୋଇଗଲେ ରାଜ୍ୟର 
ପରିଣତ କିପରି ହୁଏ ତାହା ପ୍ରକାଶିତ । “ଆଲେଖିକା” 
ବିଶେଷତଃ କାଳିଜାଭର ଗୀତିକାଟି ସହଜ, ସରଳ, 
ସାବଲୀଳ ପଦାବଳୀର ସ୍ଵର୍ଗୀୟ ସୁଷମା ବହନ କରିଛି । 
ଏକ ସାଧାରଣ ଝିଅଟିର କାରୁଣ୍ୟଭରା ଜୀବନଗାଥା 
ଏଥୁରେ ଲିପିବଦ୍ଧ । ଜୀବନ ଓ ଜୀବନର ମର୍ମବାଣୀ ଉପରେ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । ଦେଶ, ଜାତି, ସମୟ, ପରିସୁିତି ତଥା ବୈକ୍ତିକ 
ଆଶା - ଅଭୀପ୍ସାର ପୂର୍ଣ୍ତତମ ରୂପ ଭାବରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ବହନ 
କରିଛି । ଗୋଦାବରୀଶ ଜଣେ ଏତିହ୍ୟସଂପନ୍ନ ମାର୍ମିକ 
କବି ହୋଇଥୁବାରୁ ଉଚ୍ଚ ଚିନ୍ତା ସହ ହୃଦୟାବେଗର 
ସମଭାବାପନ୍ନ ଭିତରେ ହିଁ ସୃଷ୍ଟି ସଂପଦ ଏକ ସର୍ବକାଳିକ 
ମାଧୁର୍ଯ୍ୟ ତାଙ୍କ ଗାଥା କବିତାଗୁଡ଼ିକ ବହନ କରିଛି । ବେଦ 
ଓ ମାନବର ସଂଗୋପିତ କାହାଣୀ ସହିତ ମନୁଷ୍ୟକୁ 
ଉର୍ଦ୍ଧ କରିବାର ସ୍ଵପ୍ନ ନିହିତ । ବର୍ଣ୍ଣନାମ୍ବକ ଶୈଳୀ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଓ 
ଗୀତିଧର୍ମୀ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର କଲେ କାଳିଜାଭ୍ କବିତାଟିର 
ଭାବାର୍ଥ ମଣିକାଞ୍ଚନ ସଦୃଶ । 


ଚୟନିକା” ଏକ ଅନୁଦିତ ସଂକଳନ | ଯେଉଁଥୁରେ 
କବିତାର ସାବଲୀଳ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ, ଗୀତିମୟ ଶବ୍ଦସଜ୍ଜା ଓ 
ଛନ୍ଦମାଧୁରୀ ସେତେଟା ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇପାରି ନଥୁଲେ 
ମଧ୍ଯ ଭାବସଂପଦ ଅକ୍ଷୁଣ୍ତ ଥୁବାପରି ମନେହୁଏ । କୋଇଲି, 
ଭିକାରୁଣୀ, ଆମେ ସାତ, ଅନ୍ଧପିଲା ଜୀବନ, ନିର୍ଝର 


ଇତ୍ୟାଦିର ରଚନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଭାବ ଓ ବକ୍ତବ୍ୟକୁ ଅନୁବାଦରେ 
ଅକ୍ଷୁଣ୍ତ ରଖିଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ଭାଷାନ୍ତରିତ 
କବିତାଗୁଡ଼ିକୁ ନିଚ୍ଛକ ଓଡ଼ିଆ ରୂପ ଦେବା ପାଇଁ ଅନୁବାଦକ 
କବି ନାମ - ଧାମ, ପ୍ରକୃତି - ସଂସ୍ହତି ଆଦିର ବଣ୍ତିନାକୁ ଏବଂ 
ଉପମା ଆଦି ପ୍ରୟୋଗରେ ଓଡ଼ିଶାର ପରମ୍ପରାକୁ ବଜାୟ 
ରଖିଛନ୍ତି । ଯେମିତି “୮ଧ୍ଯାମ & ^୮।6॥ମ” ରେ 
ଗୋଲ୍‌ଡ ସ୍ମିଥ୍‌ଙ୍କ ନିବିଡ଼ ପ୍ରୟୋଗକୁ ପ୍ରତୀକ ରୂପେ କୂର୍ମ - 
ଦମ୍ପତିଙ୍କର ପ୍ରେମର ଉଲ୍ଲେଖ କରିଥୁବ।ବେଳେ 
ଗୋଦାବରୀଶ ଏ ଦେଶର କାବ୍ୟ ପରମ୍ପରାରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ଚକୁଆ -ଚକୋଭଙ୍କର ଉଲେଖ କରିଛନ୍ତି । ଏଥୁସହିତ ତାଙ୍କ 
ଅନୁଦିତ କବିତାରେ କେତେକ ସ୍ଥଳରେ ଓଡ଼ିଶୀ ଆଭିମୁଖ୍ୟ 
ପ୍ରତିଧ୍ବନିତ କରିଛି । ସ୍ଵର୍ଗୀୟ ଆଲୋକରେ ଉଦୂଭାସିତ 
ପ୍ରକୋଷ୍ଠର ଉଜ୍ଜ୍ଵଳତାକୁ “ ପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରସ୍ତଟିତ ନବ କୁମୁଦରୁ ବଳି” 
ବଣ୍ତରିନା ଏବଂ ନୃପ ଭୀମଙ୍କ କଟକର କାରାକୁ ଯମପୁର 
ସହିତ ତୁଳନା କରିବାରେ ମଧ୍ଯ କବିଙ୍କର ମୌଳିକତା ସୁସ୍ପଷ୍ଟ । 
ମଦନ ମାଳତୀ ରେ ପୁରୁଷ -ରୂପଧାରୀ ମାଳତୀର ନାରୀ 
ରୂପକୁ ପରିବର୍ତନ ଏବଂ ମଦନ ପ୍ରତି ଆନ୍ତରିକ ଭାବ ଓ 
ମଧୁର ମିଳନର ଆ ବେଗଧର୍ମୀ ହୃଦୟସ୍ପର୍ଶୀ ବଣ୍ଡୁନା ଗୋଲ୍ଡ 
ସ୍ମିଥଙ୍କ ମୂଳ କବିତାଠାରୁ କୌଣସି କ୍ଷେତ୍ରରେ କମ୍‌ ନୁହେଁ । 
ଚିତାତଳ୍ପେ ସଖା”ରେ ବାଳିକାର ସରଳ ସୁକୁମାର ରୂପର 
ସୁନ୍ଦର ବର୍ଣ୍ଣନା କବି କରିଛନ୍ତି । “କନିକା ନୃପ କୁମାରୀ”ର 
ଶେଷାଂଶରେ ରାଜକୁମାରୀ ପ୍ରଣୟୀ- ପୁରୁଷର କଣ୍ଠରେ 
ବାହୁ ଛନ୍ଦି ଅଥଳ ଜଳରାଶିରେ ବୁଡ଼ି ମରିବାର ଦୃଶ୍ୟ ମୂଳ 
କବିତାଠାରୁ ଅନେକାଂଶରେ ଜୀବନ୍ତ ହୋଇଉଠିଛି । ତୁନି 
ହୁଅ” କବିତାଟିରେ ମୂଳ ଲେଖାଠାରୁ ଅଧୁକ ରସସିକ୍ତ 
କବିତା ପରି ମନେହୁଏ । ଏହାପରେ ଯୁଗଳ ସଖା” ମୋ 
ପୁଅ, ବିଦାୟ କାଳେ, ଲଳିତା, କଣ୍ଠସ୍ଵର ପ୍ରଭୂତି ଅନେକ 
କବିତାରେ ମଧୁରତା ଭରି ରହିଛି । ।. ^. ନ୍‌ାଠ)ଞ୮୦ଙ୍କେ 
ମତାନୁସାରେ ଗୋଦାବରୀଶଙ୍କ କବିତାରେ ଚମତ୍କାର ଶବ୍ଦ 
ସଂଯୋଜନାର ପ୍ରୟୋଗ ରହିଛି । ସରଳ, ମାର୍ଜିତ, କୋମଳ 
ରୁଚିସଂପନ୍ନ ଏବଂ କେତେକ ସ୍ଥଳରେ ଗ୍ରାମ୍ୟ ଲୋକାଭିମୁଖୀ 
ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ ଓ ପ୍ରାଞ୍ଜଳ ଭାବରେ ବର୍ଣ୍ତିତ ଥୁବାରୁ ତାଙ୍କ 
କବିତାଗୁଡ଼ିକ ଅତ୍ୟନ୍ତ ହୃଦୟସ୍ପର୍ଶୀ । ବନସ୍ଥ୍ ନଭ୍ତଘାଟ, 
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ବିଧାତା, ହୁଳହୁଳି, ଦାରୁଣ, ସପନ, ପିଲାଟି, ଗଡ଼ିଆ, 
ନାଆ ପ୍ରଭୃତି ପ୍ରାଚୀନ ଓଡ଼ିଆ ଶବ୍ଦମାନଙ୍କର ପ୍ରୟୋଗ 
କବିତାକୁ ଶ୍ରୁତିମଧୁର କରିପାରିଛି । ବୈଦେଶିକ କବିଙ୍କ 
ଅନୁଭୂତିର ଆମ୍‌ପ୍ରକାଶକୁ କବି ଆମ୍ବମୀକୃତ କରି 
ପ୍ରକାଶଭଙ୍ଗୀରେ ଭାବର ପ୍ରକାଶରେ ଏବଂ ଶବ୍ଦ ବିନ୍ଯାସରେ 
ଏହି ଂଚୟନିକ।” ଅନ୍ଦିତ ଗ୍ରନ୍ଥ ହେଲେ ମଧ୍ଯ 
ଗୋଦାବରୀଶଙ୍କ ସ୍ବାଭାବିକ ଓ କଳ।ମ୍‌ୁକ ସରଳ 
ମାଧୁରୀରେ ସୁନ୍ଦର ଭାବେ ପରିପ୍ରକାଶ । 


କବିଙ୍କର “କିଶଳୟ” ସଂକଳନଟି ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ 
ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ବହନ କରିଛି । ଏହାର ଶୁଭ ପ୍ରକାଶନ ୧୯୨୭ । 
୬୦ଟି କବିତାର ସମାହାରରେ ରହିଛି ବିଭୁବନ୍ଦନା, ପ୍ରକୃତି 
ବଣ୍ତ ନା, ଆବେଗ, ଆନ୍ତରିକତାର ଛାପ, ଆନନ୍ଦର 
ପରାକାଷ୍ଠା “କିଶଳୟ”ର ବଳିଷ୍ଠ ଦିଗ । ଏଥୁରେ ପ୍ରଥମ 
କବିତା “ମାଗୁଣୀ” କବିପ୍ରାଣର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସମର୍ପଣ ଭାବ 
ପ୍ରକାଶିତ । ଜୀବନର ଦୃଷ୍ଟି ଓ ଦର୍ଶନକୁ ପ୍ରକାଶ କରିବାରେ 
କବି ଗୋଦାବରୀଶ ଜଣେ ସମର୍ଥ ଶିଳ୍ପୀ । ଜୀବନକୁ ଭିନ୍ନ 


ଭାବରେ ଓ ନୂତନ ଭାବରେ ଅନୁଶୀଳନ କରିଛନ୍ତି । 


ବଦନେ ଲାଗିଲା ନାହିଁ ଆତପ କିରଣ 
ନେତ୍ରେ ନ ଦିଶିଲା ବ୍ୟୋମ ବିମଳ ତପନ 
ସୋଦର କଳିକା ଯେତେ ଗଲେ ତା ପାସୋର 
ଘୋଟିଗଲା ଚଉଦିଗେ ବିଷମ ଅନ୍ଧାର । 


କଳ। ସଂସ୍କୃତିର ପରମ ଉପାସକ କବି 
ଗୋଦାବରୀଶଙ୍କ କବିତା ବାସ୍ତବ ଅନୁଭୂତି ଓ ଅନୁଭବର 
କଥା କହିଛି । ଜୀବନର ବ୍ଯାପକ ଅଭିଜ୍ଞତାର ଆମ୍ବିକ 
ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ଏବଂ ବନ୍ଧୁପରିଜନଙ୍କ ଅଭେଦ୍ୟ ପ୍ରୀତି ଗାଥା 
ତାଙ୍କ କାବ୍ୟସମ୍ଭାରର ଏକ ନିଆରା ଝଲକ ଦେଖାଇଛି । 
କରୁଣଭାବ ଓ କରୁଣରସ ପରିବେଷ ଣରେ କବିଙ୍କର କୃତିତ୍ଵ 
ଅବସମ୍ବାଦିତ । ତାଙ୍କ ରଚିତ ତୁଷା, ଭେଟି, ପିଲାଟି, ବିଦାୟ, 
ଲତାଟି ଅନାଇ ବସିଛି, ଯାଆ ସ୍ମୃତି, ଅଭୟ, ଶାଳିଆ, 
ଭାବୁକ, ସ୍ମୃତି, ବନଭୂମି ପ୍ରଭୃତି କବିତାରେ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ 
ବୋଧ ଅଭିନବତ୍ଵ ଏବଂ ସମୟର ନୂତନ ଦିଗନ୍ତ ଉନ୍ମୋଚିତ 
ହୋଇଛି । “ଯାଉଛି” କବିତାଟି କବିଙ୍କର ସଫଳ ଚେତନାର 


ଏକ ସ୍ପଷ୍ଟ ସଂକେତ । ପାରିପାର୍ଶ୍ରିକ ବସ୍ତୁକୁ ହୀନ ନ ମଣି 
ସେ ଅନୁଭୂତି ମିଶା ମୂଳ ଭାଷା ଭୂଷଣରେ କବିତାର 
କଳେବରକୁ ମଣ୍ଡିତ କରିଛନ୍ତି । ପ୍ରକୃତିର ଯେଉଁ ବିଭାବରେ 
ଯେତେବେଳେ ସେ ତନ୍ମୟ ହୋଇଛନ୍ତି ତହିଁରେ ମୌଳିକ 
ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବାସ୍ତବ ଅନୁଭୂତିକୁ କବିତାରେ ଫ୍ରୁଟାଇ 
ପାରିଛନ୍ତି । 

ଗୋଦାବରୀଶ ଓଡ଼ିଶାର ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ 
ପରିପୂରିତ ବିଭିନ୍ନ ସାମାଜିକ ସଂସ୍କାର ଓ ପାରମ୍ପରିକ 
ନୀତିନିୟମ ପ୍ରତି ପିଲାଟି ଦିନରୁ ପ୍ରତିକ୍ରିୟାଶୀଳ ଥୁଲେ । 
ଜଣେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ସନ୍ତାନ ଭାବରେ ସମସ୍ତ ନୀତିନିୟମରେ 
ବ୍ୟତିକ୍ରମ କରୁଥିବାରୁ ତାଙ୍କ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ପିତା ଅନେକ 
ସମୟରେ ଅସନ୍ତୋଷ ପ୍ରକାଶ କରୁଥୁଲେ । ' ଗଣ୍ଠିଧନ 
ସାଥୀ” କବିତାରେ ସେ ତାଙ୍କର ସେହି ଅନୁଭୂତିକୁ ପ୍ରକାଶ 
କରିଛନ୍ତି - ଏକଦା ବାରିପଦା ଯିବା ସମୟରେ ତୁଷାର୍ତ 
ହୋଇ ବାଉରଉୁଣୀକୁ ପାଣି ମାଗି ଶୋଷ ମେଣ୍ଟାଇବାକୁ 
ଚାହୁଁଥିଲେ ହେଲେ ସେ ଜଣେ ବ୍ରାହ୍ମଣକୁ ଜଳଦାନ କରିବା 
ଗହିଁତ କାର୍ଯ୍ୟ ଭାବି କବିଙ୍କୁ ନିରାଶ କରିଥୁଲେ । ଅଥଚ 
ଜଣେ ଚଣ୍ଡାଳୁଣୀ ବିନା ଦ୍ବିଧାରେ ଜଳଦାନ କରି ସମାଜର 
ତିରସ୍କାର ଶୁଣିବାକୁ ପଡ଼ିଥୁଲ। । “ଅଜାତି ହୋଇ” 
କବିତାଟିରେ ସମାଜର କୁସଂସ୍କାର ପୂଣ୍ଣ୍ତ ନୀତିନିୟମକୁ 
ବିରୋଧ କରିଛନ୍ତି । ସେହିପରି “ବିଧବା” କବିତାରେ 
ସମାଜର ନିଷ୍ଠୁର ନିୟମକୁ ବ୍ୟଙ୍ଗୋକ୍ତ ମାଧ୍ଯମରେ 
ପ୍ରତିକ୍ରିୟାଶୀଳ ହୋଇ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । ଉନବିଂଶ ଶତକର 
ପ୍ରଥମାର୍ଦ ରେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜ୍ଞାନପ୍ରାପ୍ତ ରାଜା ରାମମୋହନ 
ରାୟ ବ୍ରାହ୍ମ ସମାଜଂ” ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ଥୁଲା 
ସମାଜରେ ପ୍ରଚଳିତ କୁସଂସ୍କାରର ବିଲୋପ ସାଧନ । 
ଓଡ଼ିଶାରେ ଏହି ଶତକର ଦ୍ଵିତୀୟାର୍ଵ ରେ ତା'ର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା 
ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥୁଲା ଏବଂ ବିଂଶ ଶତକର ପ୍ରଥମାର୍ଦ୍ରେ 
ଏହାକୁ ବହୁ ଜନ ସମର୍ଥନ ମିଳିଥୁଲା । ବିଧବା ନାରୀ 
ଜୀବନର ଅସହାୟତା ଏବଂ କରୁଣତାକୁ ନେଇ ସ୍ରଷ୍ଟା 
ମନରେ ଭାବାନ୍ତର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା । ସେହିପରି ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସ 
ଆଗରେ ଛେଳି ଛୁଆଟିର ଅସହାୟତା କବିଙ୍କ ହୃଦୟରେ 
ଯେଉଁ ଆଘାତ ସୃଷ୍ଟି କରିଥୁଲା, ତାହା “ଅନାଥ ଶିଶୁ”ରେ 
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ପ୍ରକାଶିତ । ନାବିକଟି କାଳିଜାଇ ପାହାଡ଼ରୁ ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସର 
ବଶବର୍ତୀ ହୋଇ ଛେଳି ଛୁଆଟିକୁ ସାଥ୍ଵରେ ଆଣିଲା ନାହିଁ 
କାଳେ ତା”ର ନାବଟି ବୁଡ଼ିଯିବ । ଯଦି ପଶୁକୁ ନୌକାରେ 
ବସାଇ ଆଣିବ ଯେଉଁଥୁରେ ଗୋଦାବରୀଶ ନିଜେ ଦର୍ଶନ 
ସାରି ଫେରୁଥୁଲେ । ତାଙ୍କ ଲେଖନୀରେ - 


“ଆଉ କିମ୍ଆା ରାବୁ ଶିଶୁ ବିକଳେ ଏଭଳି 
ବୃଥା ତୋର ଏତେ ଡାକ ଏତେ ତୋର ଅଳି 
ପାଷାଣ ପାଦପଗଣ କି କରିବେ ଶୁଣି 
ବୃଥା ଏତେ ବ୍ୟାକୁଳତା ନ ହୁଅ ବାହୁନି ।” 


ଆମ୍ବମର୍ଯ୍ୟାଦା ସଚେତନ ମଣିଷଟିଏ ଥୁଲେ 
ଗୋଦାବରୀଶ ମିଶ୍ର । ଆବାଲ୍ୟ ଦରିଦୂ ଥୁବା କାରଣରୁ 
ସେ ଦୁଃଖ ଯାତନାର ସ୍ଵରୂପକୁ ଦେଖିଛନ୍ତି, ମର୍ମେ ମର୍ମେ 
ଅନୁଭବ କରିଛନ୍ତି । ଦରିଦ୍ର ଆଉଁଚିକ୍କାର ଅସହାୟର 
ମର୍ମଦାହ, ରୋଗୀ ଓ ଦୁଃଖୀର ଶାରୀରିକ, ମାନସିକ 
ଯନ୍ତ୍ରଣା ଆଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ ତାଙ୍କର ଲେଖନୀ ଚାଳନା ବାସ୍ତବ 
ଜଗତକୁ ପ୍ରସାରିତ ନୟନରେ ଅବଲୋକନ କରିପାରିଛି । 
ଗୋ ପବନ୍ଧୁଙ୍କ ଜୀବନାଦର୍ଶରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ସତ୍ୟବାଦୀ ବନ 
ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଶିକ୍ଷକ ଭାବରେ ସେ ଯୋଗ ଦେଲେ 
ସ୍ଵତଃ ପ୍ରବୃତ୍ତ ଭାବରେ ଜଣେ ସହାନୁଭୂତିସଂପନ୍ନ ଓ 
ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ମଣିଷ ଭାବରେ କ୍ଷୁଦ଼ାତିକ୍ଷୁଦୂ ପଶୁପକ୍ଷୀଠାରୁ 
ଆରମ୍ଭ କରି ବିଶ୍ଵ ଦରବାର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ତାଙ୍କର 
କବିତା ରାଜ୍ୟ ଥୁଲା ଉନ୍ମକ୍ତ । ଗୋଦାବରୀଶଙ୍କର ପ୍ରତିଟି 
ଗାଥା ଓ ଜାତିର କଥା, ଏ ଜାତିର ଜନତାର ବ୍ଯଥା, 
ବେଦନା, ଏ ସମାଜର ସ୍ବପ୍ନ ସଂଘର୍ଷ ଆଶା ଆକାଂକ୍ଷା 
ସବୁକିଛି ତାଙ୍କ ଗାଥାକବିତାରେ ରଚିତ । କୌଣସି ଉଚ୍ଚ 
ସମସ୍ୟା, ଉଚ୍ଚ ଚିନ୍ତାକୁ ନେଇ ସେ କେବେ ଭାବିନାହାନ୍ତି । 


ସେଦିନ ଧୂଳିମାଟିର ସାଧାରଣ ମଣିଷଟି ମଣିଷ ଜୀବନ 
ଓ ତା'ର ଭାଷାକୁ ନେଇ ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି କେତେ ବିନ୍ଦୁ, 
ଯାହା ପ୍ରକୃତ କାବ୍ୟସୁଧା । ତାଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟେକଟି ସୃଷ୍ଟି 
କ୍ଳାସିକ୍‌ ସୃଷ୍ଟି । ପରିଶେଷରେ ଏତିକି କୁହାଯାଇପାରେ, 
ସେ ଗୌରବାବହ ଉତ୍କଳର ଜଣେ ଯଥାର୍ଥ ଦାୟାଦ, ଜଣେ 
ପ୍ରବୀଣ ଶିକ୍ଷକ ଓ ମଣିଷଗଢ଼ା କାରଖାନାର ସୁନିପୁଣ 
କର୍ମବୀର । 

ଗ୍ରନ୍ଧ୍ରସୂଚୀ 
୧. ଗୋଦାବରୀଶ ଗ୍ରନ୍ଥାବଳୀ (୧ମ ଖଣ୍ଡ) 
୨. ଆଧୁନିକ ଯୁଗ ¬ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ସଂକ୍ଷିପୂ ପରିଚୟ 
୩. ନୀଳକଣ୍ଠ ଗ୍ରନ୍ଥାବଳୀ (୧ମ ଖଣ୍ଡ ) 
୪. ସୃଷ୍ଟି ଓ ସମୀକ୍ଷା ( ଲୋକସାହିତ୍ୟ ବିଶେଷାଙ୍କ) 
୫ 


. ସାହିତ୍ୟ ସମାଲୋଚନା ଡ. କ୍ଷେତ୍ରବାସୀ ନାୟକ ¬ 
ଆଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ କାବ୍ୟ ଓ କବିତାରେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ପ୍ରଭାବ 


୬. ସତ୍ଯବାଦୀ ୧ମ ବର୍ଷ, ୧ମ ଖଣ୍ଡ 


୭. ଆଧୁନିକ ଯୁଗ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ପରିଚୟ¬ 
ଡ. ବୃନ୍ଦାବନ ଚନ୍ଦ୍ର ଆଚାର୍ଯ୍ୟ । 


ଅଧ୍ୟାପିକା 
ଓଡ଼ିଆ ବିଭାଗ 
ରମାଦେବୀ ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ, ଭୁବନେଶ୍ଵର 


(୫୮) ୮୮ «9 9 ୭ ନା 


ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ® ® ଆଗଷ୍ଟ - ୨୦୨୧ 


ସତ୍ୟନିଷ୍ଠ ସଂଗ୍ରାମୀ 
ପଦ୍ମଶ୍ରୀ ଭବାନୀ ଚରଣ ପଟ୍ଟନାୟକ 


ପୁଣ୍ଯ ଉକୂୁଳ ଜନନୀର କୋଳମଣ୍ଡନ କରିଥିବା 
କେତେକ ସୁନାମଧନ୍ୟ, ସୁପରିଚିତ ଓ ସ୍ବାଭିମାନୀ 
ମୁକ୍ତି ଯୋଦ୍ଧାଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ସଂଗ୍ରାମୀ ଭବାନୀ ଚରଣ 
ପଟ୍ଟନାୟକ ଥିଲେ ଜଣେ ଅଗ୍ରଣୀ ସୈନିକ । ବହୁମୁଖୀ 
ପ୍ରତିଭାର ଅଧୂକାରୀ ଭବାନୀ ବାବୁ ଏକାଧାରରେ ଥିଲେ 
ଜଣେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସେନାନୀ, ରାଜନେତା, ସମାଜସେବୀ ଓ 
ସଂଗଠକ, ସ୍ବାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମୀ, ସତ୍ଯନିଷ୍ଠ ଓ ନିର୍ଭୀକ 
ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ । ରାଜନେତା ଭାବେ ସେ ଥିଲେ ସ୍ଵଚ୍ଛ ଓ ନିର୍ମଳ 
ଭାବମୂର୍ଜିର ପ୍ରତୀକ । ଜଣେ ସମାଜସେବୀ ଭାବେ 
ନିଃସ୍ବାର୍ଥପର ଓ ପରୋପକାରୀ ତଥା ସଂଗଠକ ରୂପେ 
ସେ ଥିଲେ ନିଷ୍ଠାପର ଓ କର୍ମଠ । ମାଆ ମାଟି ଓ ମଣିଷକୁ 
ଭଲ ପାଉଥିବା ଜଣେ ରପିପ୍ରତିମ ବ୍ଯକ୍ତି ଥିଲେ ଭବାନୀ 
ବାଵୁ । ଗାନ୍ଧୀବାଦର ଅମୋଘ ଅସ୍ତ୍ର, ସତ୍ୟ ଓ ଅହିଂସା 
ପ୍ରତି ଥିଲା ତାଙ୍କର ଅହେତୁକ ଦୁର୍ବଳତା । ଗାନ୍ଧୀ ଓ 
ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କର ଆଦର୍ଶର ସେ ଥିଲେ ଜଣେ ସୁଯୋଗ୍ୟ 
ଯଥାର୍ଥ ଓ ସାର୍ଥକ ପ୍ରତିନିଧି । ପଦ୍ମଶ୍ରୀ ଭବାନୀ ଚରଣ 
ପଟ୍ଟନାୟକ ଥିଲେ ପଦ୍ନପରି କେୋମଳ ହୃଦୟ ଓ 
ସୌନ୍ଦଯ୍ଯଯୁକ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ । ତାଙ୍କ ଜାତି ପ୍ରେମ ଓ ଦେଶ ଭକ୍ତି 
ଥିଲା ପ୍ରେରଣାଦାୟୀ ଓ ଉତ୍ସାହପ୍ରଦ । ଜଣେ ସତ୍ୟନିଷ୍ପ 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ଭାବେ ତାଙ୍କ ଘଟଣାବହୁଳ ଜୀବନୀ ଇତିହାସ 
ଏ ଜାତି ପାଇଁ ଏକ ମହାର୍ଘ ସଦୃଶ । ଭବାନୀ ବାବୁ 
୧୯୨୨ ମସିହା ମଇ ମାସ ୧୧ ତାରିଖ ପବିତ୍ର ବୁଦ୍ଧ 
ପୂର୍ଟ୍ରିମା ଦିନ ନିମାପଡା ଅନ୍ତର୍ଗତ ଗଡ ଅଣ୍ଢିଆ ଗ୍ରାମରେ 


ପବିତ୍ର ମୋହନ ବାରିକ 


ଭୂମିଷ୍ଠ ହୋଇଥିଲେ । ସେ ଥିଲେ ଗାନ୍ଧୀବାଦର ଜଣେ 
ଦୃଢ ସମର୍ଥକ ଓ ସତୀର୍ଥ ସାଧକ । 


ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ଭଲ ପାଉଥିବା ଜଣେ ଗାନ୍ଧୀ ଭକ୍ତ 
ଭାବେ ଭବାନୀ ବାବୁ କିଶୋର ଅବସ୍ଥାରେ ନିଜକୁ ସମର୍ପିତ 
କରିଥିଲେ । ତତ୍‌କାଳୀନ ସମୟରେ ଇଂରେଜ ସମ୍ରାଟ୍‌ 
ପଞ୍ଚମ ଜର୍ଜଙ୍କ ଭାରତ ଆଗମନର ସ୍କ ତି ଚାରଣ ପାଇଁ 
ପ୍ରତି ବର୍ଷ ସଭା ସମିତି ଓ ଶୋଭାଯାତ୍ରାମାନ ଆୟୋଜିତ 
କରାଯାଏ । ବିଦ୍ୟାଳୟ ଛାତ୍ରଛାତ୍ରୀମାନେ ପଞ୍ଚମ ଜର୍ଜଙ୍କ 


ମା ® 9 ଓ ମନାନା ( ୫ ୯ ) 


ଅଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ @© © @ ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଜୟଧ୍ବନି କରି ଶୋଭାଯାତ୍ରାରେ ଭାଗ ନି ଅନ୍ତି । କିନ୍ଧୁ 
ଭବାନୀ ବାବୁ ଛାତ୍ରାବସ୍ଥାରେ ପଞ୍ଚମ ଜର୍ଜଙ୍କ ପରିବର୍ତେ 
ଭାରତମାତା ଓ ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଜୟଧ୍ଵନି ଦେଉଥିଲେ । 
ଦେଶ ଓ ଜାତି ପ୍ରୀତିର ପରିଚୟ ଦେଇଥିଲେ ଭବାନୀ 
ବାଵୁ ଛାତ୍ରାବସ୍ଥାରୁ । ୧୯୪୨ ମସିହା ଅଗଷ୍ଟ ୯ ତାରିଖ 
ଅଗଷ୍ଟ କ୍ରାନ୍ତି ବା ଭାରତ ଛାଡ ଆନ୍ଦୋଳନ ଡାକରା ଦେଲେ 
ମହାନୁଭବୀ ମହାମାନବ ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧୀ । ସେହି ସମୟରେ 
ଭବାନୀ ବାବୁ ଏକାଦଶ ଶ୍ରେଣୀର ଛାତ୍ର ଥିଲେ ନିମାପଡା 
ଜୁବୁଲି ହାଇସ୍କୁଲରେ । ଂଭାରତ ଛାଡ ଆନ୍ଦୋଳନ” 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଅତି ନିନ୍ଦନୀୟ ଓ ନିର୍ମମ ନିମାପଡା ଗୁଳିକାଣ୍ଡ 
ଭବାନୀ ବାବୁଙ୍କ ହୃଦୟକୁ ଗଭୀର ଭାବରେ ମର୍ମାହତ 
କରିଥିଲା । ଇଂରେଜ କର୍ଭୁପକ୍ଷଙ୍କର ଅଶୋଭନୀୟ ତଥା 
ଅମାନବୀୟ ଆଚରଣ ଭବାନୀ ବାବୁଙ୍କୁ ବାଧ୍ୟ କଲା 
ମୁକ୍ତି ଯୁନ୍ତରେ ଜଣେ ଯୋଦ୍ଧା ରୂପେ ଅବତୀର୍ଣ୍ଣ ହେବା 
ପାଇଁ । “ଭାରତ ଛାଡ ଆନ୍ଦୋଳନ” ସମୟରେ ଇଂରେଜ 
ସରକାରଙ୍କର ଶୋଷଣ, କଷଣ, ଅତ୍ୟାଚାର ଓ ଉତୃପୀଡନ 
ଥିଲା ଅସହ୍ଯ, ଯାହା ଭବାନୀ ବାବୁ କେବେ ବରଦାସ୍ତ 
କରିପାରୁ ନଥିଲେ । ଏହାର ପ୍ରତିବାଦ କରି ସେ 
ରାଜରାସ୍ତାକୁ ଓହ୍ଲାଇ ଆସିଥିଲେ । ବିଦ୍ୟା ଅଧ୍ୟୟନ 
ପରିତ୍ୟାଗ କରି ପରାଧୀନ ମାତୃଭୂମିର ମୁକ୍ତିପାଇଁ କରିଥିଲେ 
ଦୃଢ ପ୍ରତିଜ୍ଞା । ୧୯୪୨ ମସିହା ସେପ୍ଟେମ୍ବର ୧୬ ତାରିଖ 
ଦିନ ଶାନ୍ତିପୂଣ୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ନିମାପଡା ଥାନା ଘେର।ଉ 
କାଯ୍ୟକ୍ରମରେ ଭବାନୀ ବାବୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଓ ସକ୍ରିୟ ଭାବେ 
ସାହସର ସହିତ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ । ଭବାନୀ ବାବୁ 
ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଅଗ୍ରଣୀ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଥିବାରୁ 
ଇଂରେଜ ସରକାରଙ୍କର କୋପ ଦୃଷ୍ଟିରେ ପଡିଥିଲେ । 


ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ ଇଂରେଜ ସରକାର ତାଙ୍କୁ ରାଜଦ୍ରୋହ 
ଅପରାଧରେ ୧୯୪୨ ମସିହା ସେପ୍ଟେମ୍ବର ୧୯ ତାରିଖ 
ଦିନ ଗିରଫ କରି ପୁରୀ ଜେଲ୍‌କୁ ପଠାଇ ଦେଲେ । ମାଟି 
ମାଆ ପାଇଁ କାରାବରଣ କରିଥିବାରୁ ସେ କେବେ ବ୍ୟଥୁତ, 
ଦୁଃଖିତ ବା ମର୍ମାହତ ହୋଇ ନଥିଲେ । ସେ ସଶ୍ରମ 
କାରାଦଣ୍ଡ ଭୋଗ କରି କଟକ ଜେଲ୍‌ରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇଲେ । 


ଏହି ବୀରୋଚିତ ପଦକ୍ଷେପ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ତଥା ଦେଶ ଓ 
ଜାତି ପାଇଁ ଆଣିଥୁଲା ସ୍ବର୍ଣ୍ରିମ ଅଧ୍ୟାୟ । 


ବହୁ ଘାତ, ପ୍ରତିଘାତ, ସଂଘର୍ଷ ପରେ ଭାରତମାତା 
ତା'ର କଷ୍ଟଲନ୍ଧ ସ୍ଵାଧୀନତା ଲାଭ କଲା । ଭବାନୀ ବାବୁଙ୍କ 
ସମେତ ଅନେକ ସଂଗ୍ରାମୀମାନଙ୍କର ଯୋଗଦାନ, ଅବଦାନ 
ଓ ବଳିଦାନ କେବେ ବ୍ୟର୍ଥ ଗଲା ନାହିଁ । ଏହାପରେ ଭବାନୀ 
ବାବୁ କେବେ ପଛକୁ ଫେରି ଚାହିଁ ନଥିଲେ । ଗଠନମୂଳକ 
ରଚନାମ୍ବକ ଓ ଗାନ୍ଧୀବାଦର ପ୍ରଚାର -ପ୍ରସାର ଦିଗରେ 
ସେ ସମଗ୍ର ଜୀବନ ସମପିତ ତଥା ଉସ୍ବର୍ଗୀକୃତ କଲେ । 
ସେ ତିନିଥର ରାଜ୍ୟସଭାର ସାଂସଦ ଭାବେ ନର୍ବାଚିତ 
ହୋଇଥିଲେ । ରାଜ୍ୟସଭାର ସଦସ୍ୟ ରୂପେ ସେ ନିଜର 
କାଯ୍ୟ ଦକ୍ଷତା ପ୍ରତିବଦ୍ଧତା, ସ୍ଵଚ୍ଛତା ଓ ପାରଦଶ୍ଶିତାର ପ୍ରକୃତ 
ପରିଚୟ ଦେଇଥିଲେ । ସେବା ଦଳ, ଓଡିଶା ଶାଖାର 
ଅଧ୍ୟକ୍ଷ ବହୁ ବର୍ଷ ପଯ୍ୟନ୍ତ ପଦ ମଣ୍ଡନ କରି ଅନେକ 
ଆଖିଦୃଶିଆ କାଯ୍ୟ ସଂପାଦନ କରିଥିଲେ ଭବାନୀ ବାବୁ । 
ଓଡିଶା ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମୀ ସଂଘର ସଭାପତି ଆସନ 
ଦୀର୍ଘ ୧୦ ବର୍ଷ ଅଳଙ୍କୃତ କରିଥିଲେ । କଳିଙ୍ଗ ଫାଉଣ୍ଡେସନ 
ସଂଘର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ସଦସ୍ୟ ଓ ବହୁଦିନ ଧରି ଏହାର 
ସଭାପତି ପଦ ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ । ଗୋ ପବନ୍ଧୁ ଦରିଦୂ 
ନାରାୟଣ ସେବା ସଂଘର ପ୍ରମୁଖ କର୍ମକର୍ତା ରୂପେ ନିଜର 
ଗୁରୁଦାୟିତ୍ଵକୁ ନିଷ୍ଠାର ସହିତ ସଂପାଦନ କରିଥିଲେ ଭବାନୀ 
ବାବୁ ନୀତିନିଷ୍ଠ ଭାବେ । ନୀତି ନିର୍ଦାରକ ଭାବେ ଡଃ ଏସ. 
ଏନ ସୁବାରାଓଙ୍କ ଯୁବ ପ୍ରକଳ୍ପର ଉପଦେଷ୍ଟା ଭାବେ କାଯ୍ୟ 
କରିଥିଲେ ଭବାନୀ ବାବୁ । ଭାରତ ସେବକ ସମାଜ, 
ସ୍କାଉଟ ଆଣ୍ଡ ଗାଇଡ୍‌ ଓ ରେଡ଼କ୍ରସ ସୋସାଇଟି ପ୍ରଭୃତି 
ମଯ୍ୟାଦାବନ୍ତ ସେବା ଅନୁଷ୍ଠାନରେ ନିଜର ଭୂମିକା ନିଷ୍ଠାର 
ସହ ତୁଲାଇ ଥିଲେ । ନିମାପଡା ସ୍ମୃତି ସଂସଦର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା 
ଓ ଆଜୀବନ ସଭାପତି ପଦ ମଣ୍ଡନ କରିଥିଲେ । ବ୍ରହ୍ମପୁର 
ଜାତୀୟ କଂଗ୍ରେସ ଅଧୂବେଶନର ସଦସ୍ୟ ଓ ଓଡିଶା 
କଂଗ୍ରେସ କମିଟିର ସଂପାଦକ ପଦ ଭଳି ବହୁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ତ 
ଦାୟିତ୍ଵ ସଫଳ ଭାବେ ପରିଚାଳନା କରିଥିଲେ । ଭଦ୍ଭା 
ଦାବିରେ ଅଣବନ୍ଦୀ ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମୀମାନଙ୍କର ଦାବିକୁ 
ସମର୍ଥନ କରି ଭବାନୀ ବାଵୁ ଅନଶନ କରିଥିଲେ । ସେବା 


(୬୦) ୮୮୮ ଓ 9 ଓ ନା 


ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ® ® ଆଗଷ୍ଟ - ୨୦୨୧ 


ତ୍ୟାଗ ଓ ସଂଗ୍ରାମ ପାଇଁ ବହୁ ଅନୁଷ୍ଠାନ ତାଙ୍କୁ ସମ୍ମାନିତ 
କରିଥିଲା । ସମାଜ ସେବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଅବଦାନ 
ପାଇଁ ୨୦୧୮ ମସିହାରେ ଭାରତ ସରକାର ତାଙ୍କୁ ' ପଦୃଶ୍ରୀ” 
ଉପାଧ୍‌ରେ ବିଭୂଷିତ କରିଥିଲେ । ଭବାନୀ ବାବୁଙ୍କ ସାନିଧ୍ୟ 
ଲାଭ କରିବାର ସୁଯୋଗ ମତେ (ଲେଖକ) ତିନିଥର 
ମିଳିଥିଲା । ପ୍ରାଣନାଥ ସ୍ଵୟଂ ଶାସିତ ମହାବିଦ୍ୟାଳୟ, 
ଖୋର୍ଦ୍ଧାର ଇତିହାସ ବିଭାଗର ଏକ ଆଲୋଚନାଚକ୍ରରେ 
ସେ ମୁଖ୍ୟ ଅତିଥି ରୂପେ ଯୋଗ ଦେଇଥିଲେ । ସେଠାରେ 
ତାଙ୍କ ସହିତ ମୋର ପ୍ରଥମ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ହୋଇଥିଲା । ୨୦୧୯ 
ମସିହା ଜାନୁଆରୀ ମାସ ୨୩ ତାରିଖ ନେତାଜୀ ଓ ସୁରେନ୍ଦ୍ର 
ସାଏଙ୍କ ଜୟନ୍ତୀ ଅବସରରେ ପ୍ରାଚୀ ସାହିତ୍ୟ ସମାଜ, 
କଟକର ବାର୍ଷିକ ଉତ୍ସବ ଟାଉନ ହଲ୍‌ରେ ଆୟୋଜିତ 
ହୋଇଥିଲା । ପ୍ରାଚୀ ସାହିତ୍ୟ ସମାଜର ସଂପାଦକ ଡକ୍ଟର 
ବିଭୁଦତ୍ତ ଖଣ୍ଡାୟତରା ୟଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନିମନ୍ତ୍ରିତ ହୋଇ ଭବାନୀ 
ବାଵୁ ଏହି ଉସ୍‌ବରେ ମୁଖ୍ଯ ଅତିଥି ରୂପେ ଯୋଗଦାନ 
କରିଥିଲେ । ଆନ୍ତର୍ଜାତୀୟ ଖ୍ୟାତିସମ୍ପନ୍ନ ଲେଖକ ଡକ୍ଟର 
ଜୟନ୍ତ ମହାପାତ୍ର, ଓଡିଶାର ଗୌରବ, ଧାବିକା ଦୂତି ଚାନ୍ଦ 
ଓ ଜ୍ଞାନମଣ୍ଡଳର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ପଦ୍ମଶ୍ରୀ ବିନୋଦ କାନୁନ୍‌ଗୋଙ୍କ 
ସୁପୁତ୍ର ଗାନ୍ଧୀବାଦୀ ଡକ୍ଟର ପାବକ କାନୁନ୍‌ଗୋ ଏହି 
ଉତ୍ସବରେ ଯୋଗଦାନ କରିଥିଲେ । ମୋର (ଲେଖକ) 
ପରମ ସୌଭାଗ୍ୟ ଉକ୍ତ ଉତ୍ସବରେ ମୁଁ ଭବାନୀ ବାବୁଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ଜଣେ ପ୍ରାବନ୍ଧିକ ଭାବରେ ସମ୍ମାନିତ ହୋଇଥିଲି । 
୨୦୨୦ ମସିହା ଜାନୁଆରୀ ମାସ ୩୦ ତାରିଖ ଜାତିର 
ପିତା ମହାମ୍ବା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ମହାପ୍ରୟାଣ ( ଶ୍ରାଦ୍ଧ) ଦିବସ ଦିନ 


ଏକ ବିଶେଷ କାଯ୍ଯକ୍ରମ “ଆମ ଓଡ଼ିଶା” ପରିବାର ନିଜସ୍ଵ 
କାର୍ଯ୍ୟାଳୟ, ଭୁବନେଶ୍ବରଠାରେ ଆୟୋଜନ କରିଥିଲେ | 
ଗାନ୍ଧୀ ବିଚରାଧାରା। ସଂପର୍କିତ ଏହି କାଯ୍ଯକ୍ରମରେ 
ଗାନ୍ଧୀବାଦୀ ଡକ୍ଟର ଭଗବାନ ପ୍ରକାଶ, ପ୍ରହଲ୍ଲାଦ ସିଂହ, 
ପଦ୍ମଶ୍ରୀ ପ୍ରଫେସର ରାଧା ମୋହନ ଓ ଭବାନୀ ବାବୁଙ୍କ 
ସମେତ ଅନେକ ବିଶିଷ୍ଟ ବ୍ଯକ୍ତିମାନେ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥିଲେ । ଉକ୍ତ ସଭାରେ ଭବାନୀ ବାବୁଙ୍କ ସହିତ ମୋର 
ଶେଷ ଥର ପାଇଁ ସାକ୍ଷାତ୍‌ ହୋଇଥିଲା । ଭବାନୀ ବାବୁ 
ଭାଷଣ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଗାନ୍ଧୀ- ଗୋପବନ୍ଧୁ, ସତ୍ୟ ¬ ଅହିଂସା, 
ସେବା-ତ୍ୟାଗର କଥା ଅତି ସୁନ୍ଦରଭାବେ ଉପସ୍ଥାପନ 
କରିଥୁଲେ । ଜାତି - ଦେଶପ୍ରେମର ବହୁ ପ୍ରଜ୍ଜଳିତ କରୁଥିବା 
ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ “କାରା କବିତା” ଓ 'ବନ୍ଦୀର ଆମ୍କଥା ”ର 
ଲୋକପ୍ରିୟ ପଂକ୍ତିକୁ ଭବାନୀ ବାବୁ ମନୋଜ୍ଞ ଶୈଳୀରେ 
ଆବୃତ୍ତି କରି ଉପସ୍ଥିତ ଦର୍ଶକ ଏବଂ ଶ୍ରୋତାଙ୍କ ମନ କିଣି 
ନେଇଥୁଲେ ଓ ତାଙ୍କର ହୃଦୟରେ ଦେଶପ୍ରେମର ଭାବ 
ଜାଗ୍ରତ କରାଇଥୁଲେ । ବହୁ ପ୍ରତିଭାର ଅଧିକାରୀ ଭବାନୀ 
ବାବୁଙ୍କ ବ୍ଯକ୍ତିତ୍ଵ ଓ ସଂଗ୍ରାମୀ ଜୀବନ ସବୁଦିନ ଏ ଜାତି 
ପାଇଁ ଆଦର୍ଶ ଓ ପ୍ରେରଣାର ଉତ୍ସ ହୋଇ ରହିବ । 


ଅଧ୍ଯାପକ, ଇତିହାସ ବିଭାଗ 
ସନାତନ ହରିଚନ୍ଦନ ମହାବିଦ୍ୟାଳୟ 
ମଦନପୁର, ଖୋର୍ଵା-୭୫୨୦୫୪ 


ମା ୭ % ଓ ମାମା ( ୭୧) 


ଅଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ @©@ © @ ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଜାତୀୟ ସଂହତି 


ପୃଥୁବୀର ସର୍ବବୃହତ୍‌ ଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ ରାଷ୍ଟ୍ର ଆମ 
ଭାରତବର୍ଷ । ଆମେ ଭାରତବାସୀ ଦୀର୍ଘ ବର୍ଷର ଇଂରେଜ 
କଷଣର ଶିକାର ହୋଇଥୁଲୁ । ତା'ପରେ ୧୯୪୭ ମସିହା 
ଅଗଷ୍ଟ ୧୫ ତାରିଖରେ ସ୍ବାଧୀନତା ଲାଭ କଲ୍ଲ । 
ସେହିଦିନଠାରୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଭାରତବାସୀ ଦାବି କରିଆସିଛି 
ଯେ ସେ ଏକ ସ୍ଵାଧୀନ ରାଷ୍ଟ୍ରର ନାଗରିକ । ପରାଧୀନତାର 
ଶୃଙ୍ଖଳ ରୂପକ ପିଞ୍ଜାରାରୁ ମୁକ୍ତ ବିହଙ୍ଗ ଭଳି ଉଡ଼ି ଆସିଥ୍‌ଲେ 
ଆମେ ସ୍ଵାଧୀନତାର ନୂତନ ସୂର୍ଯ୍ୟୋଦୟ ଦେଖି ଠିକ୍‌ ଏହି 
ଦିନ । ଆଜି ସ୍ବାଧୀନତା ପାଇବାରେ ଗର୍ବର ସହିତ 
ଅବଗାହନ କରୁଛେ ଯେ ଆମେ ଏକ ସ୍ଵାଧୀନ ଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ, 
ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ, ସାର୍ବଭୌମ, ସାଧାରଣତନ୍ତ୍ର ସମାଜବାଦ 
ରାଷ୍ଟ୍ରର ନାଗରିକ । ପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଵାଧୀନତା ଲାଭ ପରଠାରୁ 
ଆମେ ନିଜକୁ ନଜେ ଶାସନ କରିଚାଲିଛେ । ଅନ୍ୟ କୌଣସି 
ବିଦେଶୀ ରାଷ୍ଟ୍ରର ନୀତି ନିୟମ ପାଖରେ ଆମ ଶାସନ 
ଖସଡ଼ା ବନ୍ଧା ନୁହେଁ । ଆମେ ଆମ ଦେଶର ମାଲିକ । 
ଆମେରିକାର ସ୍ବାଧୀନତାର ମହା ଚିନ୍ତାନାୟକ ଟମାସ୍‌ 
ଜୋଫାରସନ୍ଙ୍କ ମତରେ -'ମନୁଷ୍ୟ ସ୍ବାଧୀନ ଭାବରେ 
ଜନ୍ମ ହୋଇଛି, ସ୍ବାଧୀନତା ତା”ର ଜନ୍ମଗତ ଅଧୁକାର । 
ଏଥୁରୁ ତାକୁ କେହି ବଂଚିତ କରିପାରିବ ନାହିଁ ।” ସେହି 
ମନ୍ତ୍ରରେ ଦୀକ୍ଷିତ ଆମ ଦେଶର ଅନ୍ୟତମ ସଂଗ୍ରାମୀ 
ମହାମାନ୍ୟ ତିଳକଙ୍କ ମତରେ, 'ସ୍ବରାଜ୍ୟ ଆମର ଜନୁଗତ 
ଅଧୁୂକାର ।” ଏଣୁ ଏ ଦୁଇଟି ମତରୁ ସୁସ୍ପଷ୍ଟ ଯେ ମଣିଷ 
ସ୍ଵାଧୀନ ଭାବରେ ଜନ୍ମ ନିଏ ଓ ବଂଚେ । ତେଣୁ ସ୍ଵାଧୀନ 
ଭାବରେ ବଂଚିବା ଅଧୁକାରରୁ ତାକୁ କେହି ବଂଚିତ କରି 
ପାରିବ ନାହିଁ । ଏଣୁ ସ୍ଵାଧୀନତାର ଆଲୋକ ଦେଖିଥୁବା 


ବିମଳା ସିଂହ 


ଭ।ରତବ।ସୀ ୧୯୫୦ ମସିହ। ଜାନୁ ଆର1 
୨୬ ତାରିଖ ଦିନ ନିଜ ପ୍ରସ୍ଥୁତ ସଂବିଧାନ ମାଧ୍ୟମରେ 
ଶାସିତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲେ ନିଜ ଦେଶକୁ ବିଶ୍ଵ ଦରବାରରେ 
ଏକ ସାର୍ବଭୌମ ସାଧାରଣତନ୍ତ୍ର ଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ ରାଷ୍ଟ୍ର 
ଭାବରେ । ପରବର୍ତୀ ପଯ ୍ଧାୟରେ ଧର୍ମ ନି ର ପେକ୍ଷ, 
ସମାଜବାଦ ରାଷ୍ଟ୍ର ରୂପେ ତା” ସହିତ ମିଶାଇ ଦିଆଗଲା । 
ପୃଥୁବୀରେ ଯେତେ ପ୍ରକାର ଧର୍ମର ଲୋକ ଅଛନ୍ତି, ଏଇ 
ଭାରତବର୍ଷରେ ହିଁ ପ୍ରାୟ ଦେଖାଯାଆନ୍ତି ଏବଂ ସ୍ଥାୟୀ 
ଭାବରେ ନିର୍ବିଘ୍ନରେ ବସବାସ କରନ୍ତି । ହିନ୍ଦୁ ବହୁଳ ଏ 
ରାଷ୍ଟ୍ର ନିଜର ଉଦାରପଣରେ ଆବୋରି ବସନ୍ତି ସବୁ ଧର୍ମ 
ଓ ଜାତିକୁ “ବସୁଧୈବ କୁଟୁମ୍ବକମ୍‌ ” ନୀତିରେ ଏକ ମହାନ 
ଆଦର୍ଶକୁ ଆପଣେଇ ନେଇ । 


ଏକ ଉଚ୍ଚ ପରମ୍ପରା ଏବଂ ସଂସ୍ତଫତିର ରାଷ୍ଟ୍ର ଆମ 
ଦେଶ । ଏ ଦେଶରେ ଭାବଗତ, ଭାଷାଗତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ସଭ୍ଜେ, 
ଆମେ ସମସ୍ତେ ଭାରତୀୟ ଓ ଏଇ ପରିଚୟରେ ବଞ୍ଚୁ । 
କାଶ୍ମୀରଠାରୁ କନ୍ୟାକୁମାରୀ ଯାଏଁ ଆମ ଭିତରେ ପୋଷାକ 
ପରିଚ୍ଛଦ, ଖାଦ୍ୟପେୟ, ଭାଷା, ଆଚାର ବ୍ଯବହାର, 
ଚାଲିଚଳନ, ପର୍ବପର୍ବାଣି, ପରମ୍ପରା କ୍ଷେତ୍ରରେ ବହୁ ଭିନ୍ନତା 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହେଉଥୁଲେ ମଧ୍ୟ ବିଶ୍ଵ ଦରବାରରେ ଆମର 
ପରିଚୟ ବାଢ଼ୁ ଯେ, ଆମେ ସେଇ ଭାରତମାତାର ସନ୍ତାନ । 
ଆମେ ସମମ୍ତେ ଭାରତୀୟ | କାଶ୍ମୀରଠାରୁ କନ୍ୟାକୁମାରୀ 
ଆମର । ଏହି ଏକ୍ୟ ମନୋଭାବ ହିଁ ଆମ ସଂହତି । 


ବେଦ ପୁରାଣର ଏ ଦେଶ ବିଜ୍ଞାନ, କଳା, ସାହିତ୍ୟ, 
ସଂସ୍କୃତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅତି ପ୍ରାଚୀନ କାଳରୁ ଏହାର ଶ୍ରେଷ୍ଠତ୍ଵ 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଆସୁଛି । ମାନବବାଦର ମନ୍ତ୍ରରେ ଏହାର 


(୬୨) ୮୮୮ ଓ 9 ୫୭ 


ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ® ® ଆଗଷ୍ଟ - ୨୦୨୧ 


ମୁନିରଷିଗଣ ଓଁକାର ତୋଳି ଏ ମାଟିକୁ ପବିତ୍ର 
କରିଯାଇଛନ୍ତି । ଏ ଦେଶର ସମସ୍ତ ପାପକୁ ପରମ ପ୍ଳାବନୀ 
ମା” ଗଙ୍ଗା ଧୋଇ ଦେଇଥାନ୍ତି ନିଜ ପବିତ୍ରତାର ମନ୍ତ୍ରରେ । 
ଏ ମାଟିରେ ଜନ୍ମ ନେଇଛନ୍ତି କେତେ କେତେ ସାଧୁ, ସନ୍ଥ, 
ଧର୍ମ ପ୍ରଚାରକ । ସେମାନଙ୍କର ଉପଦେଶାମ୍ବକ ବାଣୀ 
ପ୍ରତି ଭାରତୀୟର କାନେ କାନେ ନିନାଦିତ ହେଉଥାଏ 
ଯେ, ତୁମେମାନେ ଏକ ପବିତ୍ର ମାଟିର କୋଳରେ ଜନ୍ମ 
ନେଇଛ, ଯେଉଁ ମାଟି ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵକୁ ଶାନ୍ତିର ମନ୍ତ୍ର 
ଦେଉଥାଏ ପ୍ରତି ମୁହୂର୍ତରେ । ରାମାୟଣ, ମହାଭାରତ 
ଭଳି ପୌରାଣିକ ଗ୍ରନ୍ଥ ପ୍ରତ୍ୟେକ ହୃଦୟରେ ଏକ ନୂତନ 
ଭ।ବାବେଗ ଜାଗ୍ରତ କରାଇଥାଏ । ଧନ୍ୟ ତ।”ର 
ରଚୟିତାଗଣ, ଯେଉଁମାନେ ଏବେ ବି ଵଂଚିଛନ୍ତି ପ୍ରତି 
ହୃଦୟରେ । ଏ ମାଟି ଜନ୍ମ ଦେଇଛି ବୁଦ୍ଧ, ମହାବୀର, 
ନାନକ, କବୀର, ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଭଳି ପୁଣ୍ଯାମ୍ବାମାନଙ୍କୁ, 
ଯେଉଁମାନେ ନିଜର ବାଣୀ ଦ୍ଵାରା ଆଲୋକିତ କରିପାରିଥୁଲେ 
ବିଶ୍ବବାସୀଙ୍କୁ । ସତରେ, କେଡ଼େ ଭାଗ୍ୟବାନ ଆମେ ।! 
ସେହିପରି ଆମର ଶିଳ୍ପକଳା ବିଶ୍ବବନ୍ଦିତ । ଜଗନ୍ନାଥର ଦେଶ 
ନାମରେ ଆମ ଦେଶ ଖ୍ୟାତ । ପାପର ଭାରା ଅଧୁକ 
ହେଲେ ଏଠାରେ ଶଶ୍ବର ମାନବ ରୂପରେ ଜନ୍ମ ନେଇଥାନ୍ତି । 


ତେବେ ଏତେସବୁ ଭଲ ଭିତରେ ଓ ଉକ୍ୁୂର୍ଷତା 
ଭିତରେ, ବସୁଧୈବ କୁଟୁମ୍ବକମ୍‌” ନୀତିରେ ଚଳୁଥୁବା 
ଭାରତବାସୀ ସାହିତ୍ୟ, ବିଜ୍ଞାନ, କଳା କ୍ଷେତ୍ବରେ ଅନେକ 
ଅଗ୍ରଗତି କରି ବିଶ୍ଵରେ ଏକ ବିକାଶଶୀଳ ରାଷ୍ଟ୍ରର ମାନ୍ୟତା 
ଲାଭ କରିଛି । ଆମ ଦେଶ ପବିତ୍ଵତାର ଗହ ଗହ ବାସ୍ନାରେ 
ବାସ୍କାୟିତ ହେଉଥୁଲା ପରିବାରରୁ । ସେହି ଯୌଥ 
ପରିବାରର ସ୍ଵେହକାଙ୍ଗାଳ ମଣିଷମାନଙ୍କ ଆଅଚ।ର 
ବ୍ୟବହାର, ଚାଲିଚଳଣି ଆମ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରାଣକେନ୍ଦ୍ର ଥଲା । 
ସେହି କାରଖାନାରୁ ଗଢ଼ା ହେଉଥୁବା ଆସନ୍ତାକାଲିର 
ଭବିଷ୍ୟତମାନେ ସ୍ନେହୀ, ନମ୍ର, ଶ୍ରଦ୍ଧାବାନ୍‌ ଓ ନିଃସ୍ବାର୍ଥପର 
ଆଦି ମନ୍ତ୍ରରେ ଦୀକ୍ଷିତ ହୋଇ ଏତେବଡ଼ ବିଶାଳ 
ଭାରତବର୍ଷର ନାମକୁ ବିଶ୍ଵ ଦରବାରରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରିପାରିଥୁଲେ | କ୍ରୋଧ, ଅହଂକାର, ଅମଣିଷ ପଣିଆ, 
କ୍ଷମତା ଲୋଭ ସେମାନଙ୍କୁ ସ୍ପର୍ଶ କରୁନଥ୍ଲା । ଯାହାଦ୍ଵାରା 
ଏକ ସୁନାର ଭାରତ ଗଢ଼ାଯାଇ ପାରିଥୁଲା । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ 
ଭଳି ମହାମାନବ ଏ ମାଟିରେ ଜନ୍ମ ନେଇଥିଲେ ଅନ୍ଧକାରର 


ସମସ୍ତ ବନ୍ଧନକୁ ଏଡ଼ାଇ ଆଲୋକ ପ୍ରଦାନ ପାଇଁ । ଅହିଂସା 
ମୂଳ ମନ୍ତ୍ରରେ ସେ ଆଣିଥୁଲେ ସ୍ଵାଧୀନତା । ରାମରାଜ୍ୟର 
ସ୍ଵପ୍ନ ସେ ଦେଖିଲେ ଏହି ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତରେ । ବର୍ତମାନ 
ନିଜ ଦେଶକୁ ନିଜେ ସଜାଡ଼ିବାର ସମୟ ଏବେ 
ଆସିଯାଇଛି । ଗାନ୍ଧୀ, ବୁଦ୍ଧ, ମହାବୀର, ଯୀଶୁ, ମହମ୍ମଦ, 
ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସ, ବିବେକାନନ୍ଦ, ଶ୍ରୀ ଅରବିନ୍ଦ ଆଦି 
ମହାମାନବମାନଙ୍କର ତ୍ୟାଗ, ନିଷ୍ଠା, ଭଲପାଇବା, ମଣିଷ 
ହୃଦୟ ଭିତରେ ମଣିଷ ଖୋଜିବା, ନିଜ ଭିତରେ ଅନ୍ୟର 
ହୁଃଖକୁ ଆପଣେଇବା ଆଦି ଗୁଣକୁ ଯଦି ହୃଦୟରେ କିଛି 
ସମୟ ପାଇଁ ଆମେମାନେ ମନେ ପକାଇ ନିଜକୁ ଅନ୍ୟ 
ଭିତରେ ହଜାଇ ପାରିବା, ତେବେ ବୁଡ଼ି ବୁଡ଼ି ଯାଉଥୁବା 
ଆମ ସଂସ୍କୃତିର ନାବକୁ ଆମେ ପୁନଶ୍ଚ ଚଳାଇ 
ନେଇପାରି ବା । ତଦ୍ବବାର। କଳୁଷିତ ତଥା ଯୌଥ 
ପରିବାରଠାରୁ ଦୂରେଇ ଯାଇଥୁବା ଆମତ୍ମାମାନଙ୍କୁ ନେଇ 
ଏକ ନୂତନ ସୂଯ୍ୟୋଦୟର ଦର୍ଶନ ହୋଇପାରିବ । ଫଳରେ 
ଏକ ମନ, ଏକ ପ୍ରାଣକୁ ନେଇ ଜାତୀୟ ସଆଆଥରରରେ “ “ମାନବ 
ସେବା, ମାଧବ ସେବା”” ନ୍ୟାୟରେ “ଜାତୀୟ ସଂହତି” 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଇପାରିବ । ଆମ ସରକାର ଏବେ 
ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ସାମାଜିକ ଏବଂ ରାଜନୈତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଉପଯୁକ୍ତ ସ୍ଥାନ ଦେବା ପାଇଁ ମହିଳା ବିଲ୍‌କୁ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦେଇଛନ୍ତି । ତଦ୍ଦ୍ଵାରା ମହିଳାମାନେ ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସମାନ 
ଭାବରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରିପାରିବାର ଅଧୁକାର ପ୍ରାପ୍ତ ହେବା 
ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ପାରିବାରିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ମଧ୍ଯ ସଶକ୍ତିକରଣ 
ଓ ଦୃଢ଼ ଭାବରେ ସଙ୍ଗଠିତ ହୋଇପାରିବେ, ଯାହା ଜାତୀୟ 
ସଂହତି ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଆବଶ୍ୟକ । 


ଆସନ୍ତୁ, ବିଶ୍ଵର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଦେଶ ଦାୟାଦ ରୂପେ, ଆମେ 
ସମସ୍ତେ ସେଇ ଶପଥ ନେବା ଏକ କଳୁଷ ମୁକ୍ତ ଓ ଅସୂୟା 
ଭାବ ମୁକ୍ତ ଭାରତବର୍ଷ ଗଢ଼ିବା, ଯେଉଁଠି ଶୁଭିବ ସବୁ ଧର୍ମ 
ପ୍ରବର୍ତଳମାନଙ୍କର ନାମ ଏବଂ ସବୁ ଜାତିର ଉର୍ଦ୍ଧବରେ ଏକ 
ସ୍ଵର, ଯାହା “ଏକ ମାନବ ଜାତିର ସ୍ବର”” ସବୁ 
ଭାରତୀୟଙ୍କ କଣ୍ଟରୁ ଏକ ସ୍ଵରରେ । ତେବେ ଯାଇ ଆମେ 
ଗାଇବା “ଜାତୀୟ ସଂହତି”'ର ଗୀତ ଏ ଦେଶରେ ସବୁ 
ବିଭେଦତା ଭିତରେ । 


ଭକ୍ତମଧୁ ନଗର, ଗଣ୍ଡମୁଣ୍ଡା, ଖଣ୍ଡଗିରି 
ଭୁବନେଶ୍ବର - ୩୦ 


ମା ୭ % ଓ ମନା” ( ୭୩ ) 


ଅଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ @ © @ ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଓଡ଼ିଶାର ମୁକ୍ତ ସଂଗ୍ରାମରେ 
ବିପ୍ଳବୀ ନାରୀ ଶକ୍ତିର ଭୂମିକା 


କେବଳ ହିଂସା ଓ ରକ୍ତପାତରେ ନୁହେଁ, ଉକ୍ଳର 
ଯେଉଁ ମହିୟସୀ ମହିଳାମାନେ ଶାନ୍ତି ଓ ଅହିଂସା ମାଧ୍ଯମରେ 
ତତ଼ୃକାଳୀନ ଇଂରେଜ ସରକାର ବିରୋଧରେ ସଂଗ୍ରାମ 
କରି ଏକ ନୂତନ ଓଡ଼ିଶା ନିର୍ମାଣ ପାଇଁ ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖିଥ୍‌ଲେ, 
ସେହି ନାରୀଶକ୍ତର ପ୍ରମୁଖ ପ୍ରତୀକ ହେଉଛନ୍ତି 
ମା”ରମାଦେବୀ, ସରଳାଦେବୀ ଏବଂ ବିପ୍ଲବୀ ବହିଏକନ୍ୟା 
ମାଳତୀଦେବୀ । ସେହି ସମୟରେ ମହାତମ୍ବା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର 
ଓଡ଼ିଶା ଆଗମନ ହିଁ ଏହି ନାରୀ ସମାଜକୁ ସ୍ବାଧୀନତା 
ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଝାସଦେବାକୁ ପ୍ରେରଣା ଯୋଗାଇଥୁଲା । 
ଜାତିରପିତା ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଅଦର୍ଶରେ ଗଭୀର ଭାବେ 
ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହୋଇ ଏହି ମହିୟସୀ ମହିଳାମାନେ ଅଗ୍ନିସମ 
ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମକୁ ଲମ୍ଫ ପ୍ରଦାନ କରିଥୁଲେ । ନିଜର 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସ୍ଵାର୍ଥକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭୂଲିଯାଇ ଦେଶ, ସମାଜ, ଜାତି 
ଓ ରାଷ୍ଟ୍ର ନିର୍ମାଣ ପାଇଁ ସେବାକୁ ଆଜୀବନ ନିଜ ଜୀବନର 
ବ୍ରତ କରିଥୁବା ଏହି ଉକ୍ରଳର ଶିଳାଭୂମି ତଳେ ଆଜି ବି 
ଲୁଚି ରହିଛି ଏହି ମହିୟସୀ ମହିଳାମାନଙ୍କର ଆଜୀବନ 
ତ୍ୟାଗ, ସାଧନା, ସଂଗ୍ରାମ ଏବଂ ବ୍ୟଥାଭରା କାହାଣୀ | 


ତତ଼କାଳୀନ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ସମାଜରେ ଜନ୍ମଲାଭ କରି 
ମଧ୍ଯ ଅନେକ ବାଧା, ପ୍ରତିବାଦ, ବିରୋଧ, ଅନେକ ପ୍ରତିକୂଳ 
ପରିସ୍ଥିତି ସତ୍ତ୍ଵ୍‌ ନିଜର ଜୀବନବ୍ୟାପୀ ସାଧନା ଦ୍ଵାରା 
ସମଗ୍ର ମାତୃଜାତିର ଆଦର୍ଶ ଥୁଲେ ଏହି ନାରୀଶକ୍ତିମାନେ । 
ଏହିମାନେ ହିଁ ଥୁଲେ ପ୍ରଚଣ୍ଡ ଦେଶପ୍ରେମ, ତ୍ୟାଗ ତିତିକ୍ଷାର 


ଜ୍ଵଳନ୍ତ ନିଦର୍ଶନ । ନାରୀକୁ ବ୍ୟକ୍ତି ଭାବେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା 


ମୀରା ବେଉରା 


ପାଇଁ କୁସଂସ୍କାର, ଅଶିକ୍ଷା, ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସ ବିରୋଧରେ 
ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରି ଏକ ସୁସ୍ଥ ମଙ୍ଗଳମୟ ସମାଜ ଏବଂ 
ସର୍ବୋପରି ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଉକ୍ରଳପ୍ରଦେଶ ଗଠନ କରିବା 
ଥୁଲା ଏହି ମହିୟସୀ ମହିଳାମାନଙ୍କର ବ୍ରତ । ସେଦିନ 
ଜାତିର ପିତା ମହାମ୍ବା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଆହ୍ବାନରେ ନାରୀଶକ୍ତିର 
ପ୍ରତୀକ ସରଳାଦେବୀ, ସେବା ଓ ମମତାର ପ୍ରତିମୂଭି ମା” 
ରମାଦେବୀ ଏବଂ ବିପ୍ଳବୀ ବହ୍ନିକନ୍ୟା ମାଳତୀ ଚୌଧୁରୀ 
ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମରେ ଯୋଗଦେଇ ସମଗ୍ର ନାରୀସମାଜ 


(୬୪) ୮୮୮ ଓ ଓ ଓ ମା” 


ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ® ® ଆଗଷ୍ଟ - ୨୦୨୧ 


ପାଇଁ ଆଦର୍ଶ ପାଲଟି ଯାଇଥୁଲେ । ପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ 
ବଢ଼ିଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଡେପୁଟି କଲେକ୍ଟର ଚାକିରି ଛାଡ଼ିଥୁବା ସ୍ଵାମୀ 
ଗୋପବନ୍ଧୁ ଚୌଧୁରୀଙ୍କ ଆଦର୍ଶରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହୋଇ 
ମା” ରମାଦେବୀ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଅସହଯୋଗ ଆନ୍ଦୋଳନରେ 
ଯୋଗ ଦେଇଥୁଲେ । ୧୯୨୧ ମସିହାରେ କାଠଯୋଡ଼ି 
ନଦୀ କୂଳରେ ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଭାଷଣରେ ଉଦୁବୁଦ୍ଧ 
ହୋଇ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଯୋଗ ଦେଇ ନିଜର 
ଶହେ ଭରି ସୁନା ଏବଂ ନିଜ ହାତରେ ଅରଟରେ କାଟିଥୁବା 
ବିରାଟ ସୂତା ପୁଡ଼ିଆକୁ ମହାମ୍ବା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ହାତକୁ ଯିଏ 
ବଢ଼େଇ ଦେଇଥୁଲେ, ସେ ଥୁଲେ ମା ' ରମାଦେବୀ | ଯିଏ 
ଆଜୀବନ ପାଦରେ ଚପଲଟିଏ ମଧ୍ଯ ନ ପିନ୍ଧି ଏବଂ ସୂତା 
ଖଦଡ଼ ଲୁଗାକୁ ପିନ୍ଧି ଦୁଃଖୀ, ଦରିଦ, ହରିଜନ, କୃଷକ, 
ମହିଳା ଓ ଶିଶୁ ଆଦି ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥୁଲେ, 
ସେ ଥୁଲେ- ମା” ରମାଦେବୀ । ଯାହାଙ୍କ ଜୀବନଶୈଳୀ 
ଅତ୍ଯନ୍ତ ସରଳ, ସାବଲୀଳ ଥୁଲା, ସେ ଥୁଲେ ମା ” 
ରମାଦେବୀ । ତାଙ୍କର କନ୍ୟା ଅନ୍ନପୂର୍ଣ୍ଣା ଏବଂ ପୁତ୍ର 
ମନମୋହନ ମଧ୍ଯ ମା ”ଙ୍କ ଆଦର୍ଶରେ ଅନୁ ପ୍ରାଣିତ 
ହୋଇଥୁଲେ । ୧୯୬୨ ମସିହାରେ ଭାରତ ଏବଂ ଚୀନ୍‌ 
ମଧ୍ଯରେ ଯୁଦ୍ଧ ଚାଲିଥିଲା ବେଳେ ଯିଏ ସେନାଛାଉଣୀରେ 
ଅବସ୍ଥାନ କରି ସୈନ୍ଯମାନଙ୍କର ସେବା କରିଥୁଲେ, ସେ 
ଥୁଲେ ମା” ରମାଦେବୀ । କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, 
୧୯୬୪ ମସିହାରେ ଦଣ୍ଡକାରଣ୍ୟଠାରେ ବଙ୍ଗଳାଦେଶୀ 
ଶରଣାର୍ଥୀଙ୍କ ସେବାରେ ଯିଏ ବ୍ରତୀ ଥୁଲେ, ସେ ହେଉଛନ୍ତି 
ମା” ରମାଦେବୀ । 


ବନ୍ୟା ହେଉ କି ବାତ୍ୟା ହେଉ କି ମରୁଡ଼ି ହେଉ 
ପ୍ରପୀଡ଼ିତ ଲୋକମାନଙ୍କର ସେବାକରି ଯିଏ ଅପାର ଆନନ୍ଦ 
ଲାଭ କରୁଥୁଲେ, ସେ ଥୁଲେ ମା ' ରମାଦେବୀ | ପ୍ରଥମେ 
ଅଳକା ଆଶ୍ରମ ଏବଂ ପରେ ବରୀ ଆଶ୍ରମ ଗଢ଼ି ଅନେକ 
ସେବାମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟ ଜାରି ରଖିଥ୍‌ଲେ ମା” ରମାଦେବୀ । 
ଯେମିତିକି ନାରୀ ଜାଗରଣ, ନିଶା ନିବାରଣ, ମୌଳିକ 
ଶିକ୍ଷା, ମହୁଚାଷ, ଗୋ”ସେବା, ପୌଢ଼ଶିକ୍ଷା, ରୋଗୀସେବା, 
ଅସ୍ମୃଶ୍ୟତା ନିବାରଣ, ଗୀ ସଫେଇ, ଲୁଗାବୁଣିବା ଇତ୍ୟାଦି 


କାର୍ଯ୍ୟରେ ମା” ସର୍ବଦା ବ୍ୟସ୍ତ ରହୁଥୁଲେ । କେବଳ ସେତିକି 
ନୁହେଁ, ୧୯୩୦ ମସିହା ଅପ୍ରେଲ ୧୩ ତାରିଖରେ 
ଇଞ୍ଚୁଡ଼ିଠାରେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥୁବା “ଆଇନ ଅମାନ୍ୟ 
ଆନ୍ଦୋଳନ” ହେଉ, ୧୯୩୪ ମସିହାରେ “ହରିଜନ 
ପଦଯାତ୍ରା” ହେଉ ଅବା ୧୯୪୨ ଅଗଷ୍ଟ ୯ର “ଭାରତ 
ଛାଡ଼ ଆନ୍ଦୋଳନ” ହେଉ ଅବା ୧୯୫୨ ମସିହାରେ “ଭୂଦାନ 
ଆନ୍ଦୋଳନ” ହେଉ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଯୋଗଦେଇ 
ମା” ରମାଦେବୀ କେବଳ ଓଡ଼ିଶାରେ ନୁହେଁ, ସମଗ୍ର 
ଭାରତବର୍ଷରେ ମହିଳାମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଆଦର୍ଶ ସାଜିଥୁଲେ । 


ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ସେବାକାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ତାଙ୍କୁ ଉକ୍ଳ 
ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟ ତରଫରୁ ସମ୍ମାନନୀୟ “ଡକ୍ଟରେଟ୍‌” ଉପାଧ୍‌ 
ଏବଂ ଯମୁନାଲାଲ୍‌ ଫାଉଣ୍ଡେସନ୍‌ ତରଫରୁ ପୁରସ୍କାର 
ମିଳିଥୁଲା । ଏହି ଫାଉଣ୍ଡେସନ ତରଫରୁ ପାଇଥୁବା ଏକଲକ୍ଷ 
ଟଙ୍କାର ପୁରସ୍କାର ରାଶିକୁ ମା” ରମାଦେବୀ ଦଳିତ, 
ଅବହେଳିତ ଜନତାଙ୍କ ସେବାରେ ଖର୍ଚ୍ଚ କରିଥ୍ଲେ । 
ପ୍ରକୃତରେ ମା” ରମାଦେବୀ ଥୁଲେ ସେବା, ମମତା ଏବଂ 
ତ୍ୟାଗର ମୂର୍ଭିମନ୍ତ ପ୍ରତୀକ । ତାଙ୍କର ଅବଦାନ ଏ ଜାତି 
କେବେ ଭୁଲିବ ନାହିଁ । 


ସେହିପରି ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମରେ ସରଳାଦେବୀଙ୍କ 
ଅବଦାନ କିଛି କମ୍‌ ନ ଥଲା । ସ୍ଵାମୀ ଭାଗିରଥୁ ମହାପା ତ୍ବଙ୍କ 
ପ୍ରେରଣାରେ ସ୍ବାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମରେ ଯୋଗ ଦେଇ 
ଓଡ଼ିଶାର ଜାତୀୟ କଂଗ୍ରେସକୁ ଲୋକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଆଦୃତ କରାଇବାରେ ସରଳାଦେବୀ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ 
କରିଥୁଲେ । ନିଜର ପ୍ରାଣସ୍ପର୍ଶୀ ରଚନା ଦ୍ଵାରା ହିଁ ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମରେ ଯୋଗଦେବା ପାଇଁ ଉସ୍ବାହିତ 
କରିପାରିଥୁଲେ । ଅଳକା ଆଶ୍ରମରୁ ପ୍ରକାଶ ପାଉଥୁବା 
“ଅଳକା” ପତ୍ରିକାରେ ସରଳାଦେବୀ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଖଦୀ 
ଆନ୍ଦୋଳନ, ପୌଢ଼ଶିକ୍ଷା, ସୂତାକଟା, ବିଦେଶୀ ଜିନିଷ 
ବର୍ଜନ, ଅସ୍କୃଶ୍ଯତା ନିବାରଣ, ନାରୀଶିକ୍ଷା ପ୍ରଭୃତି ବିଭିନ୍ନ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ସମ୍ପର୍କରେ ଉନ୍ନତ ମାନର ଲେଖା ଦ୍ଵାର। 
ଜନସଚେତନତା ସୃଷ୍ଟି କରୁଥୁଲେ । ଉକ୍‌ଳ ସାହିତ୍ୟ, ଆଶା, 
ନବୀନ, ନବଭାରତୀ ଆଦି ପତ୍ରିକାରେ ନାରୀମାନଙ୍କ 


ମା ୭ % ଓ ମାମା ( ୭୬ ) 
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ସମସ୍ୟା ଉପରେ ଲେଖି ନିଜର ଲେଖନୀ ଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ନାରୀ 
ସମାଜକୁ ଜାଗ୍ରତ କରିଥୁଲେ । ସମାଜର ସବୁ ଠାରୁ 
ଅବହେଳିତ, ଉପେକ୍ଷିତ, ଶିକ୍ଷାଲାଭରୁ ବଞ୍ଚୁତ ନାନାବିଧ 
ପାରିବାରିକ ଓ ସାମାଜିକ ନିର୍ଯାତନାରେ ନିଷ୍ପେଷିତ ନାରୀ 
ସମାଜର ଅବସ୍ଥା ସମ୍ପର୍କରେ ସେ ଅନେକଗୁଡ଼ିଏ ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ଏବଂ ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ପ୍ରବନ୍ଧ ଓ ପୁମ୍ତକ ରଚନା କରିଥୁଲେ । 
ତନ୍ମଧ୍ଯରୁ “ନାରୀର ଦାବି”, “ନାରୀଜଗତ”, 'ନାରୀତ୍ଵର 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା, “ଉକ୍ରଳରେ ନାରୀ ଜାଗରଣ” ଓ “ଭାରତୀୟ 
ମହିଳା” ପ୍ରସଙ୍ଗ ପ୍ରଭୃତି ସରଳାଦେବୀଙ୍କର ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ 
ସୃଷ୍ଟି । କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ବିଧାନସଭା ସଦସ୍ୟା 
ଭାବେ ସେ ନାରୀ ସମା ଜର ଉନ୍ନତି ପାଇଁ ଅନେକ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିଥୁଲେ । ଗୋଟିଏ ପଟେ ଜନସେବା ଓ ଆଉ ଗୋଟିଏ 
ପଟେ ସାହିତ୍ୟ ସାଧନା କରି ମାତୃଜାତି ପାଇଁ ଆଦର୍ଶ 
ପାଲଟିଥୁଲେ ସରଳାଦେବୀ । ଓତିଳକ ସ୍ଵରାଜ ପାଣ୍ଠି” 
ପାଇଁ ଘର ଘର ଵୁଲି ସେ ପାଣ୍ଠି ସଂଗ୍ରହ କରିଥୁଲେ । 


ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଆଦର୍ଶରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହେଇ 
ମା” ରମାଦେବୀଙ୍କ ସହ ସରଳାଦେବୀ ମଧ୍ଯ ଅସହଯୋଗ 
ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଯୋଗଦେଇ ବିଦେଶୀ ଦ଼ବ୍ୟ ବିକ୍ରୀକୁ 
ବିରୋଧ କରି ଖଦୀର ପ୍ରଚାର କରି ସ୍ଵଦେଶୀ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ 
କ୍ରିୟାଶୀଳ କରାଇଥୁଲେ ସରଳାଦେବୀ । ନାରୀଶିକ୍ଷା, 
ନାରୀମାନଙ୍କର ପ୍ରଗତି, ସମାଜରୁ କୁସଂସ୍କାର ଦୂର, 
ଜାତିପ୍ରଥାର ବିଲୋପ, ଶିକ୍ଷାର ବିକାଶ, ସ୍ବଦେଶୀ ଦ୍ଵବ୍ଯର 
ବହୁଳ ବ୍ୟବହାର, ନିଶା ନିବାରଣ, ଅସୃୃଶ୍ୟତା ନିବାରଣ, 
ହରିଜନମାନଙ୍କ ଉନ୍ନତି, ଜମିଦାରୀ ପ୍ରଥା ବିରୋଧରେ 
ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରି କୃଷକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସେ ସରକାରଙ୍କ 
ଦୃଷ୍ଟି ମଧ୍ଯ ଆକର୍ଷଣ କରିଥୁଲେ । 


୧୯୩୯ ମସିହାରେ ସେ ବିଧାନସଭାରେ ଯୌତୁକ 
ଉଚ୍ଛେଦ ବିଲ୍‌” ଆଗତ କରିଥୁଲେ । ସେହି ବର୍ଷ ସେ 
ସ୍ତ୍ରୀଲୋକମାନଙ୍କର ଭୋଟ୍‌ ଦେବା ଅଧୁକାରକୁ ମାନିନେବା 
ପାଇଁ ସରକାରଙ୍କୁ ବାଧ୍ଯ କରିଥୁଲେ । ସେ କେବଳ 
ଜନସେବିକା ଏବଂ ରାଜନୀତିଜ୍ଞ ନ ଥୁଲେ, ଜଣେ 
ସୁସାହିତ୍ୟିକ ମଧ୍ଯ ଥୁଲେ ସରଳାଦେବୀ । ସେ ପଟ୍ଟାଭି 


ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


= = 


ସୀତାରାମାୟାଙ୍କର ରଚିତ ପୁସ୍ତକ “ହିଷ୍ଟ୍ରି ଅଫ୍‌ ଇଣ୍ଡିଆନ୍ନ 
ନାସନାଲ୍‌ କଂଗ୍ରେସ”ର ଓଡ଼ିଆ ଅନୁବାଦ କରି ଓଡ଼ିଶାର 
ପୁରପଲ୍ଲୀରେ କଂଗ୍ରେସ ସମ୍ପର୍କରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଅବଗତ 
କରାଇଥୁଲେ । କୃଷକ ଓ ହରିଜନମାନଙ୍କର ସମସ୍ୟାକୁ 
ସରକାରଙ୍କ ପାଖରେ ପହଞ୍ଚାଇବା ଏବଂ ନାରୀ ମାନଙ୍କୁ 


ସମାଜର ମୁଖ୍ୟସ୍ରୋତରେ ସାମିଲ କରିବାରେ ପ୍ରମୁଖ 
ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ ସରଳାଦେବୀ । 


ସେହିପରି ମାଳତୀଦେବୀ ଚୌଧୁରୀ ଜଣେ ବଙ୍ଗାଳି 
ଲଳନା ହୋଇ ମଧ୍ୟ ନବକୃଷ୍ଣ ଚୌଧୁରୀଙ୍କୁ ବିବାହ କରି 
ଓଡ଼ିଶାର ସ୍ବାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମରେ ଝାସ ଦେଇଥୁଲେ । 
ସେ ମଧ୍ୟ ରମାଦେବୀଙ୍କ ସହ “ଲବଣ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ” ଏବଂ 
“ଭାରତ ଛାଡ଼ ଆନ୍ଦୋଳନ”ଂରେ ଯୋଗଦେଇ କାରାବରଣ 
କରିଥୁଲେ । ସେ ବିଦେଶୀ ଦ଼ବ୍ୟ ବର୍ଜନ ଏବଂ ନିଶା ନିବାରଣ 
ପାଇଁ ଅନେକ ସଂଗ୍ରାମ ଇଂରେଜ ସରକାରଙ୍କ ବିରୋଧରେ 
କରିଥିଲେ । ମାଳତୀଦେବୀ ଗଡ଼ଜାତ ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଯୋଗ 
ଦେଇ ଜଗତସିଂହପୁର ଅଣଖିଆ ଆଶ୍ରମରେ ଅବସ୍ଥାନ 


(୬୬) ୮୮୮ ୭ 9 ଓ ୩ 


ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ® ® ଆଗଷ୍ଟ - ୨୦୨୧ 


କରି ଭାରତର ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମକୁ ଓଡ଼ିଶାରେ କ୍ରିୟାଶୀଳ 
କରିଥୁଲେ । 


୧୯୬୩ ମସିହାରେ ସେ ଓଡ଼ିଶାର “ଭୂଦାନ 
ଆନ୍ଦୋଳନ” ସଭାର ମୁଖ୍ୟ ଆୟୋଜିକା ଥ୍ବଲେ । ତାଙ୍କ 
ଯୋଗୁଁ ଓଡ଼ିଶାରେ ଭୂଦାନ ଆନ୍ଦୋଳନ ବହୁ ମାତ୍ରାରେ 
ସଫଳ ହୋଇଥଲା । ଗାନ୍ଧିଜୀ ନିଶା ନିବାରଣ କାର୍ଯ୍ୟକୁ 
ଜୀବନର ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଉଦ୍‌ ଜୀବିତ କରିଥୁଲେ । 
ଗୋତିପ୍ରଥା, କୁଷ୍ଠରୋଗ ନିରାକରଣ ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ସେ 
ଆଜୀବନ ସଂଗ୍ରାମରତ ଥୁଲେ । ନିଜର ସ୍ଵାଭିମାନ ପାଇଁ 
ସେ ଯମୁନାଲାଲ୍‌ ପୁରସ୍କାରକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିଥୁଲେ । 


ବଙ୍ଗରୁ ଆସି ମଧ୍ୟ ଓଡ଼ିଶାକୁ ନିଜର କର୍ମସ୍ଥଳୀ 
ରୂପେ ବାଛି ଏହାର ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ଉନ୍ନତି ପାଇଁ ନିଜ 
ସ୍ବାର୍ଥକୁ ତିଳ ତିଳ କରି ଜାଳି ସମାଜର ମଙ୍ଗଳ ଚାହୁଁଥଲେ । 
ଓଡ଼ିଶାର କୃଷକ ଆନ୍ଦୋଳନ ହେଉ ବା ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମ 
ହେଉ - ଏ ସମସ୍ତ ସର୍ବୋଦୟ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ତାଙ୍କର ଦାନ 
ଅତୁଳନୀୟ । ପ୍ରକୃତରେ ସେ ଥୁଲେ ବିପ୍ଳବୀ ବହ୍ଧିକନ୍ୟା 
ମାଳତୀ ଦେବୀ । ମଦକୁ ଏବଂ ବିଦେଶୀ ଦୃବ୍ୟକୁ ବିରୋଧ 
କରି ସେ ୧୪/୧୫ ବର୍ଷର ପିଲାଙ୍କୁ ବାନରସେନାରେ 
ସାମିଲ କରି ସଫଳ ହୋଇଥଲେ । ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଗଠନମୂଳକ 
କାର୍ଯ୍ୟକୁ ସେ ଓଡ଼ିଶାର ଘରେ ଘରେ ପହଞ୍ଚାଇବାକୁ ଅଗ୍ରଣୀ 
ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । ବାଜିରାଉତ ଛାତ୍ରାବାସ ସ୍ଥାପନ 
କରି ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ପ୍ରଣୀତ ଶିକ୍ଷା ପ୍ରଦାନ କରିଥୁଲେ । ହିନ୍ଦୁ ଓ 
ମୁସଲମାନମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ହୋଇଥୁବା ଦଙ୍ଗାଗ୍ରସ୍ତ 


ନୂଆଖାଲି ଅଞ୍ଚଳକୁ ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ସହ ଯାଇ ହିନ୍ଦୁ 
ମୁସଲମାନମାନଙ୍କ ଶାନ୍ତି ଫେରାଇ ଆଣିଥୁଲେ । 


୧୯୩୬ରେ ବାଲେଶ୍ବର ଯାଇ କୃଷି ସମ୍ମିଳନୀ 
କରାଇ କୃଷକମାନଙ୍କୁ ରଣ ଛାଡ଼ କରିବା, ଜଳକର ଛାଡ଼ 
କରିବା, ସେମାନଙ୍କୁ ଶୋଷଣମୁକତ କରିବା ପାଇଁ କେବଳ 
ଉଦୂବୋଧନ ଦେଇ ନ ଥୁଲେ, “କୃଷକ” ନାମକ ଏକ 
ପତ୍ରିକାର ସମ୍ପାଦନା କରି ସେମାନଙ୍କ ସର୍ବାଙ୍ଗୀନ ଉନ୍ନତି 
ପାଇଁ ସଦା ଚେଷ୍ଟିତ ଥୁଲେ ମାଳତୀ ଦେବୀ । ଗଡ଼ଜାତ 
ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ମଧ୍ୟ କ୍ରିୟାଶୀଳ କରି ପ୍ରଜାମାନଙ୍କୁ ରାଜ 
ଅତ୍ୟାଚାରରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା ପାଇଁ ଆନ୍ଦୋଳନ କରୁଥୁଲେ । 
ଖାଲି ସେତିକି ନୁହେଁ, କୋରାପୁଟର ଆଦିବାସୀ ବହୁଳ 
ଅଞ୍ଚଳର ବିକାଶ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ କାର୍ଯ୍ୟ ଜାରି ରଖିଥୁଲେ । 


ପ୍ରକୃତରେ ଏହି ମହିୟସୀ ମହିଳାମାନଙ୍କର ଅବଦାନ 
ଓଡ଼ିଶାର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପ୍ରଦେଶ ଗଠନ ପାଇଁ ଥୁଲା ଅବିସ୍ମରଣୀୟ । 
ଓଡ଼ିଶା ଇତିହାସ ସେମାନଙ୍କ ଅବଦାନକୁ କେବେ ଇତିହାସର 
ଗର୍ଭରେ ଲୁଚିବାକୁ ଦେବ ନାହିଁ । ପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟର କୋଳରେ 
ବଢ଼ିଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ତାହାକୁ ପାଦରେ ଏଡ଼ାଇଦେଇ ଏହି 
ମହିଳାମାନେ ନିଜର ନିଃସ୍ବାର୍ଥପର ସେବା ପାଇଁ ସମସ୍ତଙ୍କ 
ହୃଦୟରେ ମା'ର ଆସନ ଅଳଂକୃତ କରିଛନ୍ତି । ପ୍ରକୃତରେ 
ସେହି ନାରୀଶକ୍ତିମାନଙ୍କର ତ୍ୟାଗର ତୁଳନା ନାହିଁ । 


ରଘୁନାଥଜିଉଉ ମହାବିଦ୍ୟାଳୟ 
ଦେଉଳ ସାହି, ତୁଳସୀପୁର, କଟକ 


ଏ. ଏ. ଏ. 
*୬ +୫୬ ₹୫*୬ 
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ଅଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ @©@ © @ ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ମନୋଜ ଦାସଙ୍କ ସାହିତ୍ୟରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ସ୍ଵାକ୍ଷର 


୧୯୯୩ ମସିହାର ବସନ୍ତ କାଳରେ ଯଶସ୍ବୀ 
ସାହିତ୍ୟିକ ତଥା ଗଭୀର ଅନୁଭୂତି ସଂପନ୍ନ ମଧୁରଭାଷୀ 
ମନୋଜ ଦାସ, ବିଶ୍ଵଭାରତୀ କେନ୍ଦ୍ରୀୟ ବିଶ୍ଵବିଦ୍ଯାଳୟ, 
ଶାନ୍ତି ନିକେତନର ଓଡ଼ିଆ ବିଭାଗର ଛାତ୍ରଛାତ୍ରୀମାନଙ୍କ 
ଅନୁରୋଧ ରକ୍ଷା କରି ଅତିଥୁ ହେବାର ସୁଯୋଗ ପ୍ରଦାନ 
କରିଥୁଲେ । ଜଣେ ରଷିପ୍ରତିମ ଦିବ୍ୟପୁରୁଷଙ୍କ ଆଗମନ 
ବାସ୍ତବରେ କି ରୋମାଞ୍ଚକର ଓ ଅପାସୋରା, 'ମୁଁ ଆସୁଛି” 
ବୋଲି ଚେଲିଗ୍ରାମ୍‌ ପ୍ରାପ୍ତ ହେବାର ଏକ ସପ୍ତାହଠାରୁ ଏକ 
ଅପ୍ରାପ୍ତ ଅତୃପ୍ତ ଅନୁଭୂତ ହୋଇସାରିଥୁଲା । କଲିକତାରୁ 
“ଶାନ୍ତିନିକେତନ ଏକ୍ସପ୍ରେସ୍‌ଂରେ ବୋଲପୁର ଷ୍ଟେସନରେ 
ପହଞ୍ଚିବା ପରେ ସ୍ଵଦେହରେ ସମାଗତ ସ୍ଵାଗତମଣ୍ଡଳୀ 
ଆଦ୍ୟ ଦର୍ଶନ ଲଭି ବାକ୍‌ ହୀନ ହୋଇପଡ଼ିଥୁଲେ । 
ପରିଧାନରେ ନ ଥୁଲା ଅନ୍ୟକୁ ଆକୃଷ୍ଟ କଲା ଭଳି ଆଗ୍ରହ 
( କିନ୍ତୁ ତାପୂର୍ଯ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣଣ । ଚେହେରାରେ ଉଜ୍ଜ୍ଵଳ ପୁରୁଷର 
ଆକର୍ଷଣ ( ଦୀର୍ଘ ଯାତ୍ରାଜନିତ ବିବ୍ରତ କିମ୍ବା କ୍ଳାନ୍ତିର ଚିହ୍ନ ନ 
ଥୁଲା) । ନିଘଞ୍ଚ ଅରଣ୍ୟ କିମ୍ବା ଏକାନ୍ତ ଗୁପ୍ତ ଏକ ନିରୋଳା 
ସ୍ଥାନରେ ତପସ୍ୟାରତ ତପସ୍ଵପୀର ଅହଂକାର ଆଦୌ ନ 
ଥୁଲା ବରଂ ଜଣେ ନିରାସକ୍ତ ସନ୍ନ୍ୟାସୀର ସମସ୍ତ ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟକୁ 
ବହନ କରିଥଲା । ଶାନ୍ତି ନିକେତନରେ ତାଙ୍କର ମାତ୍ର ଦୁଇ 
ଦିନର କ୍ଷୁଦ୍ ରହଣି କାଳରେ ଓଡ଼ିଆ ବିଭାଗର ସମସ୍ତ 
ଛାତ୍ରଛାତ୍ରୀଙ୍କ ଆଖିରୁ ଅବଲୁପ୍ତ ହୋଇଯାଇଥୁଲା ତନ୍ଦ୍ରା, 
ଜୀବନର ସମସ୍ତ ବ୍ୟଥା ପାସୋରି ହୋଇଯାଇଥୁଲା । 
ଏହି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ତାନ୍ତ୍ରିକକଙ୍କ ବିଦାୟକାଳ ଅତ୍ଯନ୍ତ କରୁଣ ନ 
ଥିଲେ ମଧ୍ଯ, ଏକ ଦିବ୍ଯ ଅସନ୍ତୋଷ ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରାଣକୁ 


ଜ୍ୟୋତି ସାହୁ 


ଉତୂଫୁଲ୍ଲିତ କରୁଥୁଲା କେବଳ ଗୋଟିଏ କାରଣରୁ, 
ବାସ୍ତବରେ ଅବିଶ୍ବାସ୍ୟ ଥୁଲା ଏସବୁ ଘଟଣା । ଲୋକକଥାର 


( >] 
2 
ପକ୍ଷୀରାଜ ଘୋଡ଼ା ଚଢ଼ି ଉପସ୍ଥିତ ଆଗନ୍ଥୁକ ପରି ହଠାତ 


ଅନ୍ତର୍ଦ୍ଥାନ ହେ।ଇଯିବ।ର ବିସ୍କୟ ଚିରକାଳ ପାଇଁ 
ଅବିସ୍ମରଣୀୟ । 


ଦୁଇଟି ବିଶେଷ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ଯୋଗ ଦେବା ପାଇଁ 
ସୁଦୂର ବିଦେଶ ଗସ୍ତ ସାରି ସେ ଶାନ୍ତି ନିକେତନରେ ପହଞ୍ଚି 
ଥୁଲେ । ପ୍ରଥମତଃ ଶାନ୍ତି ନିକେତନରେ ନୂତନ ଭାବେ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ “ଅରବିନ୍ଦ ନୀଳୟମ୍‌” ପରିଦର୍ଶନ, ଦ୍ଵିତୀୟରେ 
“ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ସାହିତ୍ଯ” ବିଭାଗ ଦ୍ଵାରା ଆୟୋଜିତ ଏକ 


(୬୮) ୮୮୮ ୭ ୭ ୫୭ ୩ 


ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ® ® ଆଗଷ୍ଟ - ୨୦୨୧ 


ଆଲୋ ଚନାଚକ୍ରରେ ବକ୍ତବ୍ୟ ପ୍ରଦାନ । ବିଷୟବସ୍ତୁ ପୂର୍ବରୁ 
ନିର୍ଧାରିତ ଥୁଲା - “ସାହିତ୍ୟରେ ସାଂସ୍କୃତିକ ସ୍ଵାକ୍ଷର” । 
ଏହା ଏକ ସଭା ନୁହେଁ, ଉସ୍ବରେ ପରିଣତ ହୋଇଥୁଲା | 
ଶାନ୍ତି ନିକେତନର ଗୌରବମୟ ସାଂସ୍କୃତିକ ଇତିହାସ ସହିତ 
ବିଜଡ଼ିତ ବୟସ୍କ “ଚୀନା ଭବନ”ର ଗର୍ଭଗୃହ ଅନିମନ୍ତ୍ରିତ 
ଅଣଓଡ଼ିଅ।ମାନଙ୍କର ଯେ।ଗଦ।ନରେ ବିମଣ୍ଡିତ 
ହୋଇଥଲା । ବିଭିନ୍ନ ବିଭାଗର ପୃଥୁବୀ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଭୂମିକୁ 
ଢାଙ୍କିଥୁବା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅସୌଖୀନ ସାମାନ ଉପରେ 
ଉପବେଶନ କରି କେଉଁ ଏକ ଅମୃତ ପାନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ଅପେକ୍ଷାରତ ଥ୍ବଲେ । ଶାନ୍ତି ନିକେତନର ପାଠଭବନ ଛା ତ୍ରୀ 
ମିତାଙ୍କ ସୀତାରରେ ବସନ୍ତ ଆବାହନର ମୂହ୍ଛିନା ସାମ ଗ୍ରିକ 
ଭାବେ ସମମ୍ତଙ୍କୁ ମନ୍ତ୍ରମୁଗ୍‌ଧ କରିଥୁଲା । ଶ୍ରୋତାମାନଙ୍କର 
ବ୍ଯଗ୍ରତାକୁ ଉପଲବୁଧୂ କରି ମଞ୍ଚାସୀନ ବୁ ଧବାରିଆ 
ସାହିତ୍ୟ ଆସର”ର ସଭାପତି ତଥା ଶାନ୍ତି ନିକେତନ ଓଡ଼ିଆ 
ବିଭାଗର ପ୍ରଫେସର ଡକ୍ଟର କୈଳାଶ ପଟ୍ଟନାୟକଙ୍କ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ 
ଉପଚାର ସମ୍ବୋଧନ ସମାପ୍ତ କରି ଶ୍ରୀଯୁକ୍ତ ମନୋଜ ଦାସଙ୍କୁ 
ଅଭିଭାଷଣ ରଖିବା ନିମନ୍ତେ ଅନୁରୋଧ କଲେ । ଅବଶ୍ୟ 
ବିବିଧ ଉପଚାର ସର୍ବସ୍ଵ ଜଣେ ବ୍ଯକ୍ତି ନିମନ୍ତେ ଅଧୂକ 
ଅଳଙ୍କରଣ ବିଜ୍ଞତାର ପରିଚୟ ନୁହେଁ ବୋଲି ପ୍ରଫେସର 
ସଚେତନ ଥୁଲେ । 


ଅଭିଭାଷଣ କାଳରେ କୌଣସି ପାଣ୍ଡିତ୍ୟ ପ୍ରଦର୍ଶନର 
ପ୍ରୟାସ ମାତ୍ର ନ ଥୁଲା । “ସଂସ୍କୃତି” ସଂପକିତ କୌଣସି 
ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ଉଦ୍ଧୃତିକୁ ସେ ଉପସ୍ଥାପନ କରି ନ ଥୁଲେ । ରକ୍ତ 
ମଜ୍ଜାଗତ ଅନ୍ତରଙ୍ଗ ଅନୁଭୁତି ସେ ଗଳ୍ପକଥକର 
ଆତ୍ମବିଶ୍ବାସରେ ଉପସ୍ଥାପନ କରିଥୁଲେ । ସରଳ ଓ କୋମଳ 
ବୋଧଗମ୍ୟ ଇଂରାଜୀ ଭାଷାରେ ପ୍ରଦତ୍ତ ପ୍ରଫେସର 
ମନୋଜ ଦାସଙ୍କ ଅଭିଭାଷଣର ପୃଷ୍ଠଭୂମି ଖୁବୁ ବ୍ୟାପକ 
ଓ ବିସ୍ତୃତ ଥ୍‌ବାରୁ ସେ ସଂପର୍କରେ ସାମାନ୍ୟ ସୂଚନା ପ୍ରଦାନ 
କରିବାର ପ୍ରୟାସ କରାଯାଇଛି । ବୃକ୍ଷର ବିବିଧ ଅଙ୍ଗବିଶେଷ, 
ଯଥା- ନାଭିମୂଳ, ଚେରଠାରୁ ଡାଳ ପତ୍ର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେପରି 
ମିଶ୍ରିତ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟର ସମାହାର, ସେହିପରି ଶ୍ରୀଅରବିନ୍ଦ 
ଦର୍ଶନର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଆଧାର ସବୁକୁ ତର୍ଜମାପୂର୍ବକ, ପୁଣି 
ସେସବୁକୁ ଏକଜୁଟ୍‌ କରି ଜୀବନ ଓ ଜଗତର ବିଶାଳ 


ପଟ୍ଟଭୂମିରେ ସାମଗ୍ରିକ ରୂପ ପ୍ରଦାନ କରିବା ସାବିତ୍ରୀ” 
ମହାକାବ୍ୟର ଅନିର୍ବଚନୀୟ ଉପଲବୁଧୁ ଛଡ଼ା ଆଉ କିଛି 
ନୁହେଁ । “ସାବିତ୍ରୀ” ମହାକାବ୍ୟର ଗୁହ୍ୟ ଭାବ- ମାନବ 
ଆତ୍ମାକୁ ପଚମାନ ଅବବୋଧରୁ ସବ୍ୌୋକ୍ତୃଷ୍ଟ ଅନ୍ତର୍ଞାନର 
ସମକକ୍ଷ କରାଇବା । ଚର୍ମଚକ୍ଷୁରେ ଦୃଶ୍ୟମାନ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ 
ପୃଥୁବୀରେ ସ୍ଵର୍ଗୀୟ ପ୍ରତ୍ୟୟ ସୃଷ୍ଟି କରିବା, ଯାହା ମନୁଷ୍ୟକୁ 
କେବଳ ଅଭିପ୍ରେତ କରେ ନାହିଁ, ପ୍ରକୃତିଗତ ସଂସ୍କାର 
ଆଣିଦେଇଥାଏ । ଏହି ସଂସ୍କାର ହୁଁ ମନୋଜୀୟ ଅନୁଭୂତିରେ 
ସଂସ୍କୃତି । ଏକ ବର୍ଭୁଳାକାର ପରିଧୁ ମଧ୍ଯରେ ମଣିଷର 
ମନ ଓ ଇନ୍ଦ୍ରିୟ, ବୁଦ୍ଧି ଓ ହୃଦୟ ଅସହିଷ୍ଣୁ ହୋଇଉଠିଲେ 
ସଂସ୍କୃତି ଅପସଂସ୍ଫତିରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଏ । ପ୍ରଜ୍ଞା 
ଯେତେବେଳେ ଉଦୂଭାସିତ ହେବ ଅବଜ୍ଞାଗୁଡ଼ିକ ନିଜତ୍ଵ 
ହରାଇ ଗୋଟିଏ କୋମଳ ସ୍ରୋତ ଆଡ଼କୁ ଅଗ୍ରସର ହେବ 
। ଏଇଠି ସଂସ୍କୃତିର ସଂଜ୍ଞା ତମ ଆମର ନିବିଘ୍ନ ସଂପର୍କ 
ପରି ଅତ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରୀତିମୟ । 


ସଂସ୍କୃତି ପ୍ରତି ମନୋଜ ଦା ସଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନବାଚୀ, 
ସଂପ୍ରୀତି, ଉଦାର ଦୁର୍ବଳତା ଅଛି କି ନାହିଁ, ସେହି ବିଷୟରେ 
ସମ୍ୟକ୍‌ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଉପଲବ୍‌ ଧ୍‌କୁ ବିଜ୍ଞ ପାଠକମାନଙ୍କ 
ଆଗରେ ଉପସ୍ଥାପନ କରିବି । ଚଳିତ ଶତାବ୍ଦୀର ଏକ 
ଅଭିଶପ୍ତ ଦିବସ, ଅପ୍ରେଲ ୨୭ ତାରିଖ ସମୟ ରାତି ୮ଟା 
୪୦ ମିନିଟ୍‌ରେ ମନୋଜ ଦାସ ନିଜର ଚଳମାନ ସ୍ୃହା 
ସବୁକୁ ନିଷିଦ୍ଧ ଘୋଷଣା କରିଦେଇ ଗଲେ । କିନ୍ତୁ ଏକ 
ଚର୍ଚ୍ଚାର ବିଷୟ ଯେ ସେ ଯେଉଁସବୁ ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି ଦେଇଗଲେ 
ନିରର୍ଥକ ନା ସାଂସ୍କୃତିକ ? ମୃତ୍ୟୁ ପୂର୍ବରୁ କବିଙ୍କର ଏକ 
କବିତାକୁ ଉଦାହରଣ ଦିଆଯାଇପାରେ । 


“ମୁଁ ପୁଣି ଆସିବି ଫେରି, ସମୟର ଶୁଭ୍ର ବାଲୁଚରେ 
ବାରି ବାରି ପଦ ଚିହ୍ନ, ଏ ବିସ୍ମୃତ ତିମିର -ଶିବିରେ 
ବେନି କରେ ଆଣିଥୁବି ସେ ଦିନ ମୁଁ ଆବୋରି ଯତନେ 
ପ୍ରଥମ ପ୍ରଦୀପ ଏଇ ଅଭିଶପ୍ତ ତମସା -ସଦନେ !।”” 

¬ ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି 
ମନୋଜ ଦାସଙ୍କ ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି ମଧ୍ଯରେ ତିନୋଟି 
ଶବ୍ଦ ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ଵ ଲାଭ କରିଛି । “ଆସିବି”, 'ଫେରିବି”, 


ମା ୭ ଓ ଓ ନାମା ( ୭୯ 
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“ପ୍ରଦୀପ” । ଏହି ପ୍ରଦୀପ କେଉଁ ପ୍ରଦୀପ ହୋଇଥାଇ 
ପାରେ ? ଅନ୍ଧକାରର ଶତ୍ରୁ କିମ୍ବା କବୟିତ୍ରୀ ବିଦ୍ୟୁତୃପ୍ରଭାଙ୍କ 
ଅନ୍ତଃହୀନ ଭାବନାର ଭାବୁକ (ନିରଳସ ଏକ ନୀରବ 
ଭାବୁକ ପରି) । ରମାକାନ୍ତଙ୍କ “ଲଣ୍ଠନ” ରେ ଅହର୍ନିଶ ଜ୍ଵଳନର 
ଶିକାର ମିଡିୟମ୍‌ ବର୍ଗଙ୍କ ନିଷ୍କଳ ରୋଦନ । ଚେତନାର ଏ 
ସବୁ ପୀଡ଼ନ ମଧ୍ଯରୁ ମନୋଜୀୟ ପ୍ରଦୀପ ନୃତ୍ୟରତ ଦିବ୍ୟ 
ଅନୁଶୀଳନ । କାୟିକ ଓ ମାନସିକ ବିଚାର ଧାରାରେ 
ସଂସ୍କାର ଘଟାଇ ଚଳମାନ ବର୍ତମାନ । ଆସିବା ଓ ଫେରିବା, 
ଅତୀତ ଓ ଅନାଗତ ମଧ୍ଯରେ ଦୂରତାକୁ ହ୍ରାସ କରି ନିଭୃତରେ 
ସଂପର୍କ ରକ୍ଷା କରିବା ସାଂସ୍କୃତିକ ବିଶୁଦ୍ଧିକରଣ । 


ଭିନ୍ନ ଏକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅନୁମାନ କଲେ ଉକ୍ତ କବିତାରେ 
ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ ଜିଜ୍ଞାସା ବଳିଷ୍ଠ ଭାବେ ରହିଛି । ପ୍ରାଚୀନ 
ଇଜିପ୍ଟ ସଂସ୍କୃତିରେ ମୃତ୍ୟୁକୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି ଯେଉଁ ଅଧ୍ବିଶ୍ଵାସ 
ରହିଛି, ମିଶରୀୟ ସଭ୍ୟତାରେ ପୀ ରାମିଡ଼୍‌' ସେହି କଳ୍ପନାର 
ସାଂସ୍ଫାତିକ ପ୍ରତିଫଳନ । ତତ୍କାଳୀନ ସମାଜ ଓ ବ୍ୟକ୍ତି 
ଚେତନାରେ ମୃତ୍ୟୁ କୌଣସି ଏକ ହିଂସ୍ର ଜୀବ ବିଶେଷର 
ଦୁର୍ଦ୍ଦାନ୍ତ ଆକ୍ରମଣ ଅ।ଦୌ ନୁହେଁ । ବରଂ ନମନୀୟ 
ସ୍ବାଭାବିକତା । ଏହାର ଗତି ପୂର୍ବ ନିର୍ଦ୍ଧାରିତ ପ୍ରକ୍ରିୟା । 
ଏଥୁରେ ଫେରିବାର ସମମ୍ତ ସମ୍ଭାବନା ନିହିତ ଅଛି । 


ଇଜିପ୍ଟରେ ମୃତ୍ୟୁକୁ ଆଧାର କରି ବିବ୍ରତ ହେବାର 
ସାମାନ୍ୟ ସୂଚନା ନାହିଁ । ମୃତ୍ୟୁ ହଠାତୃ ବର୍ଷା ବନ୍ଦ ହୋଇଗଲା 
ପରି, କିନ୍ତ ପରେ ପ୍ରବଳତ୍ତର ହୋଇପାରେ । ରୋଗୀଟି 
ଆରୋଗ୍ୟ ଲାଭ କରିବା ମଧ୍ଯ ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ସତ୍ୟ । 


କବି ସଚ୍ଚି ରାଉତରାୟଙ୍କ “ଛୋଟ ମୋର ଗୀ ଟି”ରେ 
“ଷଠୀଘର” ଜନୁକାଳୀନ ପରିବେଶ ସଂପର୍କରେ ରୋ ମାଣ୍ଟିକୁ 
ଚିତ୍ତ ଚାଞ୍ଚଲ୍ୟ ସୃଷ୍ଟି କରୁଥୁବା ବେଳେ, “ଚିତା”ର ପ୍ରୟୋଗ 
ବିଷାଦବାଦୀ ମାନସିକତାର ପରିଚୟ ନୁହେଁ । ଗୋଟିଏ 
ଚିରାୟତ ଉଚ୍ଛାସ ପାଠକକୁ ନିରାସକ୍ତ ସୁଯୋଗର ଉର୍ଶ୍ବକୁ 
ବହନ କରିନିଏ । (ସେଇଠି ଅଛି ମୋ ଷଠୀଘର //' ଜଳିବ 
ପୁଣି ସେଇଠି ଶେଷେ ମୋହରି ଚିତା ନିଆଁଟି) । 


କବି ଦୀପକ ମିଶ୍ରଙ୍କ କବିତାରେ ମୃତ୍ୟୁ ଭୟଙ୍କର 
ଭାବେ ପୀଡ଼ାପ୍ରଦ ମାନସିକ ଉଦୂବେଳନ । ନଡ଼ିଆ ଗଛର 


ଛାଇ ମୁହୂର୍ତକ ମଧ୍ଯରେ ସ୍ଥାନ ପରିବର୍ତନ ପୂର୍ବକ ନିଜ 
ସ୍ଥିତିର ଅସ୍ଥିରତାକୁ ବୁଝାଉଥୁବା ବେଳେ ମୃତ୍ୟୁ ନଗଣ୍ୟ 
କିମ୍ବା ଗଣମାନ୍ୟ ଚପଳ କି ଚଞ୍ଚଳ ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କ ପାଇଁ 
ଅସହଜ, ଅବୋଧ | ଛାତିରେ ପ୍ରେମର ଭୂଗୁ ପଦଚିହ୍ନକୁ 
ବହନ କରି ଗୋଟିଏ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ସମୟକୁ ଆମତ୍ମସ୍ଥ କରିବାକୁ 
ଇଚ୍ଛା ପ୍ରକଟ କରୁଥୁବା ସାମାଜିକ ମଣିଷ ହାଠାତ ପିଠିରେ 
ମଲା ମଣିଷର କଇଁବନକୁ ବୋହି ନେବାକୁ ନିର୍ବାକ ଶିଶୁ 
ପରି ବାଧ୍ଯ ହୁଏ । ନିର୍ଦ୍ଦୟ ମୃତ୍ୟୁ ପ୍ରତି ସଚେତନ ବ୍ୟକ୍ତି 
ସତ୍ତା ଅସମ୍ଭବ ଭାବେ ଅସହିଷ୍ଣୁ ହୋଇଉଠେ 


“ମୋ କାନ୍ଧରେ ତାତିଲା ପାପୁଲି ତାର 
ତବଲା ବଜାଏ ଖାଲି 
ମୃତ୍ୟୁ ଘରେ ହଳଦୀ ବାଟୁଛି ।”” 


କବି ରମାକାନ୍ତ ରଥଙ୍କ କାବ୍ୟ ପୁରୁଷ ଅକସ୍ମାତ 
ଦୁର୍ଘଟଣା ଘଟିବାର ଭ୍ରାନ୍ତିରେ ଅସ୍ତବ୍ୟସ୍ତ । ହୋଇପାରେ 
ବିମାନ ଦୁର୍ଘଟଣା, କାରଖାନାରୁ ନିର୍ଗତ ଗ୍ୟାସ୍‌ ବିପଭି 
କିମ୍ବା ଆତଙ୍କବାଦୀଙ୍କ ଅଚାନକ ଗୁଳିବର୍ଷଣ । ଆସନ୍ତା 
କାଲି ୫” ଖଣ୍ଡି କାଠରେ ବନ୍ଧା ବିମାନରେ ଯାତ୍ରା ମୋ 
ପାଇଁ ଏକାନ୍ତ ସୁନିଶ୍ଚିତ । 


“ମୋ ଅରକ୍ଷ ଭବିଷ୍ଯତ ଭାସି ଯାଏ 
ଛ” ଖଣ୍ଡ କାଠର ଭେଳାରେ 
ଅସଜ ବିମାନ ପରି 
ସମୁଦୂର ରକ୍ତାକ୍ତ ଆକାଶେ ।”” 
- ବିମାନ ଦୁର୍ଘଟଣାରେ ମୃତ୍ୟୁ 


ଗୁରୁପ୍ରସାଦ ମହାନ୍ତିଙ୍କ କାବ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଆଲୋକର 
ପ୍ଳାବନ ହଠାତୃ ସଂକୁଚିତ ହୋଇ ଅନ୍ଧକାରର ଘନତାରେ 
ଅଦୃଶ୍ୟ ହୋଇଯାଏ । ଅବଶ୍ୟ ନ୍ୟୁଜ୍‌ ଚାଲିଗଲେ ଜଡ଼ତା 
ହିଁ ଏକମାତ୍ର ସତ୍ୟ ହୋଇ ଭାସି ବୁଲେ । ଅକାଳରେ 
ଚାକିରିରୁ ବରଖାସ୍ତ ହୋଇ ନିକମା ନାୟକର ଅସଙ୍ଗତି 
ମୃତ୍ୟୁର ପରିଣତି । 
‹““ଏ ମୃତ୍ଯୁ କେବଳ ଠିକ୍‌ ସହରର ସବୁ ଫ୍ୟୁଜ୍‌ 
ଜଳିଗଲା ପରି 
ଏ ମୃତ୍ୟୁ ବା କାହା ପାଇଁ ଚାକିରିରୁ ଅକସ୍ମାତ୍ଵ 
ଛୁଟି ନେଲା ପରି ।”” 


ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ® ® ଆଗଷ୍ଟ - ୨୦୨୧ 


ଆଧୁନିକ କବି ବିଚାରରେ ମୃତ୍ୟୁ ନିରାପଦ ଅତିଥୁ 
ନୁହେଁ । ପ୍ରତାରିତ ବ୍ୟାକୁଳତା । ଦେହ ଧରି ବହୁକାଳ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସୁଖ ଓ ସୌଭାଗ୍ୟ ଲାଭ କରିବାର ସଚେତ 
ପ୍ରୟାସ । କିନ୍ତୁ ମନୋଜୀୟ ମୃତ୍ୟୁ ସଚେତନତା ଏକାନ୍ତ 
ଭାବେ ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ପୁନର୍ଜନ୍ମର ଅତି ବିଶ୍ଵାସରେ ସର୍ବଦା 
ତେଜସ୍କିୟ । ଜୀବନ ଅନନ୍ତ ସମୟ ଧରି ଅନ୍ତହୀନ, ମୃତ୍ୟୁର 
ବ୍ୟାପ୍ତି କ୍ଷଣ ସମୟ ପାଇଁ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇ ଜୀବନର ପୁନଃ 
ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ଭନ ନିମନ୍ତେ କ୍ଷିପ୍ରତ୍ତର ଭାବେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥାଏ । 
ଏଠାରେ ଅବଶୋଷ, ଅବସାଦର ସାମାନ୍ୟତମ ବ୍ୟଥା 
ନାହିଁ । ସମୟର ଶୁଭ୍ରବାଲୁଚରେ ଅସଂଖ୍ୟ ଅନ୍ହେଷାକୁ 
ଉଦୂଜୀବିତ, ଉଦୂଭାସିତ କରିବା ପାଇଁ ଫେରିବା ସୁନିଶ୍ଚିତ | 
ପ୍ରାଚୀନ ମୃତ୍ୟୁ ଚେତନାରେ ମୃତ୍ୟୁ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ । ମାତ୍ର 
ଜୀବନ ପରବର୍ଭୀ ଜୀବନ ନୂତନ ସାଂସ୍କୃତିକ ନକ୍ସା ଅଙ୍କନ 
ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ସେଥୁପାଇଁ “ଭିନ୍ନ ମଣିଷ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
କାହାଣୀ” (୧୯୮୭) ଅନ୍ତର୍ଗତ “ଏକ ପୃଷ୍ଠ ଭଙ୍ଗଂ ଗଳ୍ପରେ 
ସୁମନ୍ତ ବାବୁଙ୍କ ମୃତ୍ୟୁକୁ ଆଧାର କରି ବିଶ୍ଳେଷଣ ଖୁବୁ 
ଦାର୍ଶନିକ ସୁଲଭ । 


ମନୋଜ ଦାସଙ୍କ “ସତ୍ୟ- ଅସତ୍ୟ ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ପ୍ରସଙ୍ଗ” ପୁମ୍ତକକୁ ୬ଗୋଟି ଭାଗରେ ବିଭକ୍ତ କରି, ଦ୍ଵିତୀୟ 
ଭାଗରେ ସାହିତ୍ୟ ସଂସ୍କୃତି ସନ୍ଧାନ” ଶୀର୍ଷକ ୮ଗୋଟି 
ପ୍ରବନ୍ଧ ରଚନା କରିଛନ୍ତି । “କେତେ ଦିଗନ୍ତ” ଭାରତବର୍ଷର 
ସମଗ୍ର ଏତିହ୍ୟର ଭାଷ୍ୟକୁ ବହନ କରିଛି । ଭାରତବର୍ଷ 
ଏକ ମହାଜାତିର ମିଶ୍ରିତ ରୂପ । ଇନ୍ଦ୍ରଦ୍ଧୀପ, ତାମ୍ରବର୍ଣ୍ତ, 
ନାଗଦ୍ବୀପ, ସୌମ୍ଯ, ଗାନ୍ଧାର, ବରୁଣ ଆଦି “ଖଣ୍ଡ” 
ସମାହାରରେ ବିଶାଳ ରାଷ୍ଟ୍ରଖଣ୍ଡ । ଆମେରିକୀୟ ସାହିତ୍ୟର 
ଫାଦର୍‌ ୫୮୧ ୩//୦॥ମ ମଧ୍ଯ ଭାରତୀୟ ଆଧାରଗୁଡ଼ିକ 
ପ୍ରତି ବୌଦ୍ଧିକ ଯୁକ୍ତି ଉପସ୍ଥାପନ କରି ନିଜର ନିରପେକ୍ଷତା 
ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଛନ୍ତି । 
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ଭାରତର ପରିଚୟ ଲୋକସଂଖ୍ୟା, ଭୌଗୋଳିକ 
ଅବସ୍ଥିତି ଦ୍ଵାରା ନିର୍ଣ୍ଣତ ନୁହେଁ ବରଂ ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ବିଶେଷଣ ବିଭିନ୍ନତା ମଧ୍ଯରେ ବିଦ୍ଵେଷକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରି 
ଭାବଗତ ଏକତା ଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର ହୋଇଛି । ମନୋଜ 
ଦାସଙ୍କ ନିଜସ୍ଵ ଉକ୍ତିରେ - 


“ ରଷି ଭାବରେ ସେମାନେ ବିଦିତ । ଏହିମାନଙ୍କ 
ଅନୁଭୂତ ପ୍ରେରଣା ଭିତରୁ ନିର୍ଗତ ହୋଇଛି ଏ ଜାତିର 
କାବ୍ୟ, ଶିଳ୍ପକଳା, କବିତା, ଶିକ୍ଷା, ଦର୍ଶନ ତଥା ସଂସ୍କୃତିର 
ଅନନ୍ୟ ବିଭବ ।”” 


ମନୋଜ ଦାସଙ୍କ ନିର୍ଦ୍ଵନ୍ଧୁ କଳା ଓ ନିର୍ବିକାର ବିଚାରରେ 
ସଂସ୍କୃତି” ଜୀବନର ବୃହତ୍ତର ବୃଭିଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ଜଡ଼ିତ । 
ଶ୍ରୀ ଦାସଙ୍କ ସାହିତ୍ୟରେ ଜୀବନକୁ ସଂସ୍ଫକାତିଠାରୁ ଅଲଗା 
କରି ଦେଖିବା ଅସମ୍ଭବ । ସାମୂହିକ ଜୀବନର ରାଜନୀତି, 
ଅର୍ଥନୀତି, ଧର୍ମ, ବିଶ୍ବାସବୋଧ, ନେଣଦେଣ, ନିର୍ମାଣ 
କୌଶଳ ଆଦି ଯେଉଁ ସୁସ୍ଥ ସମ୍ବଳଗୁଡ଼ିକ ରହିଛି, ତାହା 
ଆମ ସଂସ୍କୃତି ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ନୁହେଁ । ନେଭାନଦୀ ଓ 
ବଲ୍‌ ଟିକ୍‌ ସାଗରର ମିଳନ ସ୍ଥଳରେ ଏକ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଜାଗରଣକୁ ଅଗ୍ରାଧୁକାର ଦେଇ ଲେଲିନ ଗ୍ରାଡ଼୍‌ ପରିକଳ୍ପତ 
ହେଲା ପରି, ସଜଳ ସ୍ରୋତା ସୁବର୍ଣ୍ଣରେଖା ଓ ବଙ୍ଗୋପ 
ସାଗରର ସଙ୍ଗମ ସ୍ଥଳରେ ମନୋଜ ଦାସଙ୍କ ଜନ୍ମଭୂମି 
ଶଙ୍ଖଆରୀ ଅବସ୍ଥିତ । ଦଳ ଦଳ ଚାଉଁରୀ ପବନ ଓ ଦୂରାଗତ 
ଜହ୍ନର ଝରଣାରେ ବିଧୌତ ଶଙ୍ଖାରୀର ସାଂସ୍କୃତିକ 
ପରିମଣ୍ଡଳ ଲେଖକଙ୍କ ନିଷ୍ପାପ ବାଲ୍ୟ ଓ ଚିତ୍ରିତ କୈଶୋରକୁ 
ନିଶ୍ଚିତ ପୁଲକିତ କରିଥୁବ । ତେଣୁ ମନୋଜଙ୍କ କଥା, 
କାହାଣୀ, କବିତା ଭ୍ରମଣାନୁଭୂତି, ଆଲୋଚନାମାଳାରେ 
ମାଟିର ବାସ୍ନା ଓ ଗ୍ରାମ୍ୟ ଜୀବନର ମୋହକୁ ବିକ୍ଷିପ୍ତ ଭାବେ 
ଦକ୍ଷିଣା ପବନର ନିରନ୍ତର ପ୍ରକାଶ ପରି ସର୍ବତ୍ର ବାରି ହେବ । 


ମା ୭ % ଓ ମାମା ( ୭୧) 


ଅଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ @©@ © @ ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଗ୍ରାମୀଣ ଅଧ୍ବିଶ୍ଵାସ, ପାରମ୍ମରିକ ଅବସର ବିନୋଦ, କର୍ମ 
ତପ୍‌ରତା, କ୍ରୀଡାକୌତୁକ, ସହୁଦୟତା, ପ୍ରକୃତି ସହ 
ଆତ୍ମନିବିଡ଼ତା ଅତ୍ୟଧୂକ ଗୁରୁତ୍ବ ଲାଭ କରି ମହାଭାରତୀୟ 
ଆଞ୍ଚଳିକତାରେ ପରିଣତ ହୋଇଛି । ତେଣୁ ପର୍ବତରୁ 
ଦେଉଳ, ପେଚାର ପକ୍ଷୀରାଜ, ସମୁଦୃରୁ ପୁଷ୍ଷରିଣୀ, 
ଦେବଦେବୀରୁ ଭୂତୁଣୀ ଆଦିଙ୍କର ଆବିର୍ଭାବ ଘଟାଇ ସେ 
ପ୍ରମାଣ କରିଦେଇଛନ୍ତି ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ଗୁପ୍ତ ପ୍ରସ୍ବବଣ 
ଗ୍ରାମୀଣ ସଂସ୍କୃତି । ରାଜନେତା ଚରଣ ସିଂହ ଭାରତୀୟ 
ସଂସ୍କୃତିର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ସଂପର୍କରେ ମତବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି - 
“†[©€ [୮।।€ |ମଠାଥ ୮୦5୭1୦୦୭ 1୩ [୭ \/|||&09©5 .” 


କଥାକାର ମନୋଜ ଦାସଙ୍କ ପ୍ରେରଣା ଭୂମି ହେଉଛି 
ପ୍ରାଚୀନ ଭ।ରତୀୟ ପରଂପର। ଓ ସଂସ୍କୃତି । 
ସମାଲୋଚକମାନଙ୍କ ମତ ଅନୁସାରେ ପ୍ରାଚୀନ ଓ ସ୍ଵାଧୀନ 
ଭାରତୀୟ ଗ୍ରାମୀଣ ସମାଜ ଓ ଜୀବନର ବିଶ୍ଵସ୍ତ ଚିତ୍ର 
ଗାଳ୍ପିକଙ୍କ କଥାସାହିତ୍ଯରେ ପରିବ୍ଯାପ୍ତ । ଗଳ୍ପ ଓ 
ଉପନ୍ୟାସଗୁଡ଼ିକର କଥା କଳ୍ପନା ସୋମ ଦେବଙ୍କ “କଥା 


ସରିତ ସାଗର”, ଗୁଣାଢ୍ୟଙ୍କ “ବୃହତ କଥା ', ବିଷୁ ଶର୍ମାଙ୍କ 
ପଞ୍ଚତନ୍ତ୍ର ଓ “ଜାତକ ଗଳ୍ପ'ର ପୃଷ୍ଠଭୂମିର ଯୁକ୍ତିଶୀଳ 
ହୋଇଛି । ନଚିକେତାରୁ ବିଶୁ ଦାସ, କିମ୍ବିରିଣୀଠାରୁ ଗଉଡୁଣୀ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କାହାଣୀର ଚରିତ୍ବର ହୋଇ ଆତଯାତ ହୋଇଛନ୍ତି । 
ସେ ଭାରତୀୟ ପୁରାଣ ଓ କିମ୍ବଦନ୍ତୀର ଶାଶ୍ବତ ପ୍ରବାହ 
ସହିତ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ପ୍ରାଣସତ୍ତାକୁ ଏକୀଭୂତ କରି ଗୋଟିଏ 
ଉତ୍ତରିତ ସାଂସ୍ତତିକ ପ୍ରେକ୍ଷାପଟ୍ଟକୁ ଅତି ଯନ୍‌ର ସହ 
ପରିସ୍ତୁଟନ କରିଛନ୍ତି । ଏତରେୟ ବ୍ରାହ୍ମଣର ତ୍ରିଂଶତମ 
ଅଧ୍ୟାୟରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଥୁବା - “ଆମ୍‌ ସଂସ୍କାତିଭ୍ଭାବ ଶିଳ୍ପାନି” 
ଅର୍ଥାତୃ “ଆତ୍ମ ସଂସ୍ଫୃତି” ମନୋଜ ଦାସଙ୍କ ସମଗ୍ର ସାହିତ୍ୟ 
ଶିଳ୍ପର ସାଂସ୍ଫାତିକ ବିଭବ । 


ରମାଦେବୀ ମହିଳା ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟ 
ଭୁବନେଶ୍ବର 


(୭୨) ୮୮୮ © 9 ୭ ନ” 


ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ® ® ଆଗଷ୍ଟ - ୨୦୨୧ 


ଜନପ୍ରିୟ ଓଡ଼ିଆ ବିଜ୍ଞାନ ରଚନାର 
ଆଦ୍ୟ ପ୍ରବକ୍ତା ବିନୋଦ କାନୁନ୍‌ଗୋ 


ବିଜ୍ଞାନର ଜଟିଳ ଏବଂ କ୍ଳିଷ୍ଟ ତଥ୍ୟ ସବୁକୁ ସରଳ ଓ 
ସାବଲୀଳ କରି ଛାତ୍ରଛାତ୍ରୀ ତଥା ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କୁ 
ବୁଝାଇବା ପାଇଁ ଆଜିକାଲି ଅନେକ ଜନପ୍ରିୟ ବିଜ୍ଞାନ ପୁମ୍ତକ 


ପ୍ରକାଶିତ ହେଲାଣି । ବିଜ୍ଞାନର ଜଟିଳ ତଥ୍ୟକୁ ସରଳ ଓ 
ବୋଧଗମ୍ୟ କରିବା ବ୍ୟତୀତ ସମାଜରୁ କୁସଂସ୍କାର ଓ 
ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଜନପ୍ରିୟ ବିଜ୍ଞାନର 
ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । କିନ୍ତୁ ଗତ ଶତାବ୍ଦୀର ମଧ୍ୟଭାଗ 
ବେଳକୁ ଜନପ୍ରିୟ ବିଜ୍ଞାନ ରଚନା କରିବାରେ କତିପୟ 


ଇଂ, ମାୟାଧର ସ୍ବାଇଁ 


ଲେଖକଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସ୍ବର୍ଗତଃ ବିନୋଦ କାନୁନ୍‌ଗୋ ଥୁଲେ 
ଅନ୍ୟତମ । 


ସାଧାରଣତଃ ବୈଜ୍ଞାନିକମାନେ କିମ୍ବା ବିଜ୍ଞାନ ଶିକ୍ଷା 
ଲାଭ କରିଥୁବା ବ୍ଯକ୍ତିମାନେ ଜନପ୍ରିୟ ବିଜ୍ଞାନ ରଚନା 
କରିଥା ଆନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏହା ଅପେକ୍ଷାକୃତ ସହଜ 
ହୋଇଥାଏ । ମାତ୍ର ପାରମ୍ପରିକ ବିଜ୍ଞାନ ଶିକ୍ଷା ନ ଥାଇ 
ବିନୋଦ କାନୁନ୍‌ଗୋ ନିଜେ ନିଜେ ବିଜ୍ଞାନ ପଢ଼ି ଓ ଏହାକୁ 
ବୁଝିବା ପରେ ସରଳ ଭାଷାରେ ପିଲାମାନଙ୍କ ପାଇଁ ତାକୁ 
ଲେଖିଛନ୍ତି । ଏହା ବୋଧହୁଏ ସମଗ୍ର ପୃଥୁବୀରେ ବିରଳ । 


ବିନୋଦ କାନୁନ୍‌ଗୋ ୧୯୧୨ ମସିହା ଜୁନ୍‌ ଛଅ 
ତାରିଖରେ କଟକ ଜିଲ୍ଲାର ମଲ୍ଲୀପୁର ଗ୍ରାମରେ ଭୂମିଷ୍ଠ 
ହୋଇଥୁଲେ । ପିତା କେଶବ ଚନ୍ଦ୍ର କାନୁନ୍‌ଗୋ ଓ ମାତା 
ପୀରା ଦେଭଙ୍କର ସେ ଏକମାତ୍ର ପୁତ୍ର ଥୁଲେ । ପ୍ରାଚୀନ 
ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ଯରେ ବିଶିଷ୍ଟ ଗବେଷକ ପ୍ରଫେସର 
ଆରଉ୍ଭବଲ୍ଲଭ ମହାନ୍ତି ଥୁଲେ ତାଙ୍କ ମାମୁ । ମାମୁ ଘର ଗାଁ 
ନରଣପୂରରେ ପ୍ରାଥମିକ ଶିକ୍ଷା ପରେ ସେ 
୧୯୨୬ ମସିହାରେ କଟକ ଆସି ରାଣୀହାଟ ହାଇସ୍କୁଲରେ 
ଅଧ୍ଯୟନ କଲେ । ସେଠାରୁ ମାଇ ନର ପରୀକ୍ଷାରେ ଉଦ୍ଭୀର୍ଣ୍ତ 
ହୋଇ ସେ ବୃଭ୍ତି ପାଇଲେ ଏବଂ ରେଭେନ୍ସା କଲେଜିଏଟ 
ସ୍ତ୍କାଲରେ ନାମ ଲେଖାଇଲେ । ସେଠାରେ ଦଶମ ଶ୍ରେଣୀରେ 
ପଢ଼ୁଥିବା ବେଳେ ୧୯୩୦ ମସିହାରେ ଜାତିର ପିତା ମହାତତ୍କା 
ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଡାକରାରେ ସେ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଯୋଗ 
ଦେଇଥଲେ । ଏହିଠାରୁ ତାଙ୍କ ପାଠପଢ଼ାରେ ଡୋର ବନ୍ଧା 
ହୋଇଥଲା । ମାତ୍ର ଜ୍ଞାନାର୍ଜନ ପାଇଁ ଯେ କେବଳ ସ୍କୁଲ ଓ 


ମା ୭ ଓ ଓ ମାମା ( ୭୩ । 


ଅଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ @©@ © @ ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


କଲେଜ ଦରକାର, ସେ ଏହାକୁ ଭୁଲ ପ୍ରମାଣ କରି ନିଜେ 
ନିଜ ଚେଷ୍ଟାରେ ପଢ଼ି ଜ୍ଞାନ ଅର୍ଜନ ସହିତ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ 
ଶିକ୍ଷା ଦେବାରେ ବ୍ରତୀ ହୋଇଥୁଲେ । 


ବିନୋଦ କାନୁନ୍‌ଗୋ ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମରେ ଯୋଗ 
ଦେଇ ୧୯୩୦ ମସିହାରୁ ୧୯୪୫ ମସିହା ମଧ୍ଯରେ ଅନେକ 
ଥର କାରାବରଣ କରିଥିଲେ । ଗାନ୍ଧୀଜୀ ୧୯୩୪ ମସିହାରେ 
ଓଡ଼ିଶାରେ “ହରିଜନ ପଦଯାତ୍ରା” କରି ପୁରୀରୁ ଭଦକ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପଦଯାତ୍ର। ରେ ଯାଉଥ୍‌ବ। ବେଳେ 
ବିନୋଦ କାନୁନ୍‌ଗୋ “ସମାଜ” ଖବରକାଗଜର ସମ୍ବାଦଦାତା 
ଭାବେ ଯାତ୍ରାର ବିବରଣୀ ପଠାଇଥୁଲେ । ସେ ଏହି 
ସମୟରେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଘନିଷ୍ଠ ସମ୍ପର୍କରେ ଆସିଥୁଲେ । 
ସେ ୧୯୩୪ ମସିହାରୁ ୧୯୩୮ ମସିହା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗୋପବନ୍ଧୁ 
ଚୌଧୁରୀ ଓ ରମାଦେବୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସ୍ଥାପିତ ବରି ଆଶ୍ରମରେ 
ରହି ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ବାଉ୍ଭାଁ ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରେ ପ୍ରଚାର କରିବା ସାଙ୍ଗକୁ 
ସମାଜ ସଂସ୍କାର କାର୍ଯ୍ୟରେ ବ୍ରତୀ ଥୁଲେ । ସେ 
୧୯୪୦ ଦଶକରେ “ସମାଜ” ଖବରକାଗଜର ସହ 
ସମ୍ପାଦକ ଭାବେ କାର୍ଯ୍ୟ କରି ଦ୍ବିତୀୟ ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧ ସମୟର 
ସମ୍ବାଦ ପରିବେଷଣର ମୁଖ୍ୟ ଥୁଲେ । “ଭାରତ ଛାଡ଼ 
ଆନ୍ଦୋଳନ” ସମୟରେ ସେ ୧୯୪୨ ମସିହାରୁ ୧୯୪୫ 
ମସିହା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବ୍ରହ୍ମପୁର ଜେଲ୍‌ରେ ବନ୍ଦୀ ଥୁଲେ । 


ଦେଶ ସ୍ଵାଧୀନ ହେବା ପରେ ବିନୋଦ କାନୁନ୍‌ଗୋ 
ତାଙ୍କ ଜୀବନର ଅନ୍ୟ ମହତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ କାର୍ଯ୍ୟ ଆରମ୍ଭ କଲେ । 
ଏହା ଥିଲା ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ ଜ୍ଞାନକୋଷ ରଚନା । ସେ 
ବ୍ରହ୍ମପୁର ଜେଲ୍‌ରେ ବନ୍ଦୀ ଥୁବାବେଳେ, ଓଡ଼ିଆ ଜ୍ଞାନକୋଷ 
ରଚନା କରିବା ପାଇଁ ସ୍ଥିର କରିଥୁଲେ । ମାତ୍ର ଏହାର 
କାମ ୧୯୫୪ ମସିହାରେ ଆରମ୍ଭ ହେଲା । ଏହାର ନାମ 
ଦିଆଗଲା “ଜ୍ଞାନ ମଣ୍ଡଳ” । ସାହିତ୍ଯ, ବିଜ୍ଞାନ, କଳା, 
ସ୍ଥାପତ୍ୟ, ଇତିହାସ, ନୁତ୍ୟ, କ୍ରୀଡ଼ା ଆଦି ବିଭିନ୍ନ ବିଷୟରେ 
୭୫ ଖଣ୍ଡରେ ଏହା ପ୍ରକାଶ କରିବାକୁ ସେ ଯୋଜନା 
କରିଥୁଲେ । 


ଜ୍ଞାନମଣ୍ଡଳ ରଚନା ଓ ପ୍ରକାଶନ କରିବା ପାଇଁ 
ବିନୋଦ କାନୁନ୍‌ଗୋଙ୍କୁ ବହୁତ କଷ୍ଟ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ 


ପଡ଼ିଥ୍‌ଲା । ପ୍ରଥମତଃ ଅର୍ଥାଭାବ ଏକ ବଡ଼ ସମସ୍ୟା ଥୁଲା । 
କୁହାଯାଏ ଯେ ସେ ପନ୍ନୀ ଶଶୀବାଳା ଓ ପିଲାମାନଙ୍କୁ ନିଜ 
ଗ୍ରାମରେ ଛାଡ଼ି ହାତରେ ମାତ୍ର ଟଙ୍କାଟିଏ ଧରି ସାଇକେଲ 
ଚଢ଼ି କଟକ ଆସିଥୁଲେ ଏବଂ ଜ୍ଞାନମଣ୍ଡଳ କାମ ଆରମ୍ଭ 
କରିଥୁଲେ । ସେ କାଵୁଲିବାଲାଠାରୁ ୧୨୦ ପ୍ରତିଶତ ସୁଧରେ 
ରଣ ଆଣି ଜ୍ଞାନମଣ୍ଡଳ ଛାପି ଥୁଲେ । ଗୋଟିଏ ଖଣ୍ଡ 
ଜ୍ଞାନମଣ୍ଡଳ ପ୍ରକାଶ ପାଇ ବିକ୍ରୀ ହେବା ପରେ ସେହି 
ବିକ୍ରୀଲବ୍ଧୁ ଅର୍ଥରେ ସେ ପରବର୍ତୀ ଖଣ୍ଡକୁ ଛପାଉଥୁଲେ । 
ନିଜର ଦୃଢ଼ ମନୋବଳ ଓ କଠୋର ପରିଶ୍ରମ ବଳରେ ସେ 
ଏଥୁରେ ଅଗ୍ରସର ହୋଇଥୁଲେ । 


ଅନ୍ୟ ଯେଉଁ ଭାଷାରେ ଜ୍ଞାନକୋଷ ଲେଖାଯାଇଛି, 
ସେଥୁପାଇଁ ସାଧାରଣତଃ ବିଭିନ୍ନ ବିଷୟରେ ଦକ୍ଷତା ଥୁବା 
ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ସାହାଯ୍ୟ ନିଆଯାଇଛି । ମାତ୍ର ବିନୋଦ 
କାନୁନ୍‌ଗୋ ଏକାକୀ ବିଶାଳ ଜ୍ଞାନମଣ୍ଡଳ ରଚନା କଲେ । 
ସେ କଲେଜ ହତା ମାଡ଼ି ନଥୁଲେ ସୁଦ୍ଧା ନିଜେ ନିଜେ 
ବିଭିନ୍ନ ବିଷୟ ପଢ଼ି ଓ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରି ତାକୁ ସରଳ ଭାବରେ 
ନିଜ ଭାଷାରେ ଲେଖିଛନ୍ତି । ସେ ବିଭିନ୍ନ ଭାଷା ଓ ଗ୍ରନ୍ଥରୁ 
ତଥ୍ୟମାନ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । ସେ ଜ୍ଞାନମଣ୍ଡଳ 
କାର୍ଯ୍ୟାଳୟରେ ତିରିଶ ହଜାରରୁ ଅଧକ ଫାଇଲରେ ବିଭିନ୍ନ 
ବିଷୟର ତଥ୍ୟକୁ ରଖିଥୁଲେ । ଏହା ବର୍ଭମାନ ଅନେକ 
ଗବେଷକଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲାଗୁଛି । ପୁନଶ୍ଟ ଜ୍ଞାନମଣ୍ଡଳକୁ 
ରଚନା କରିବା ବ୍ୟତୀତ ସେ ଏହାର ପ୍ରକାଶନ ଓ ବିକ୍ରୟ 
ଦାୟିତ୍ଵ ମଧ୍ଯ ବହନ କରିଥୁଲେ । ଜ୍ଞାନମଣ୍ଡଳର ପ୍ରଥମ 
ଖଣ୍ଡ ୧୯୬୦ ମସିହା ଡିସେମ୍ବର ମାସରେ ପ୍ରକାଶ 
ପାଇଥୁଲା । ତାଙ୍କ ଜୀବଦ୍ଦଶାରେ ଏହାର ୪୦ ଖଣ୍ଡ ପ୍ରକାଶ 
ପାଇଥୁଲା । ଓଡ଼ିଆ ଭାଷା ତଥା ଓଡ଼ିଆ ଜାତି ପାଇଁ 
ଜ୍ଞାନମଣ୍ଡଳ ହେଉଛି ଏକ ଅକ୍ଷୟ କୀର୍ଭି । ଅଲୌକିକ 
ଦିବ୍ୟଦୃଷ୍ଟି ନ ଥୁଲେ ଜ୍ଞାନମଣ୍ଡଳ ଭଳି ଜ୍ଞାନ ବିଜ୍ଞାନଭିଭିକ 
ଏକ ବିରାଟ ଜ୍ଞାନକୋଷ ପ୍ରଣୟନ କରିବା ଏକାକୀ ଜଣେ 
ବ୍ୟକ୍ତି ପକ୍ଷରେ କଷ୍ଟକର । 


ଆସନ୍ତୁ ବିନୋଦ କାନୁନ୍‌ଗୋଙ୍କ ଜନପ୍ରିୟ ବିଜ୍ଞାନ 
ରଚନା! ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଅଲେ।ଚନା କରିବା। । ସେ 


(୭୪) ୮୮୮ ଓ 9 ୫୭ ନ 


ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ® ® ଆଗଷ୍ଟ - ୨୦୨୧ 


ଜ୍ଞାନମଣ୍ଡଳରେ ବିଜ୍ଞାନଭିଭିକ ଅନେକ ବିଷୟକୁ ସରଳ 
ଭାବରେ ବୁଝାଇଛନ୍ତି । ଏହା ବ୍ୟତୀତ ସେ ପିଲାମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ 'ଶିଶୁ ଜ୍ଞାନମଣ୍ଡଳ” ନାମରେ ଦୁଇ ଖଣ୍ଡରେ ଗୋଟିଏ 
ପୁସ୍ତକ ରଚନା କରିଛନ୍ତି । ସେ ଶିଶୁ ସମ୍ପଦଂ ନାମରେ 
ଗୋଟିଏ ଶିଶୁ ସାହିତ୍ୟ ପତ୍ରିକା ସମ୍ପାଦନା କରୁଥିଲେ । 
ସେ ଏଥୁରେ ପିଲାମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଅନେକ ବିଜ୍ଞାନ ଲେଖା 
ରଚନା କରିଛନ୍ତି । ଏହା ସେତେବେଳେ ବହୁତ ଲୋକପ୍ରିୟ 
ହୋଇଥୁଲା । 


ବିନୋଦ କାନୁନ୍‌ଗୋ ଶିଶୁ ଓ ନବ ସାକ୍ଷରମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ବିଜ୍ଞାନର ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ୭୦ରୁ ଅଧୁକ ପୁସ୍ତକ 
ରଚନା କରିଛନ୍ତି । ଶରୀର ତତ୍ଗ୍୍‌ ଆଣବିକ ବିଜ୍ଞାନ, ମହାକାଶ 
ବିଜ୍ଞାନ, ଭେଷଜ ବିଜ୍ଞାନ, ରସାୟନ ବିଜ୍ଞାନ ପରି ବିଜ୍ଞାନର 
ବିଭିନ୍ନ ଭାଗରେ ସେ ଜନପ୍ରିୟ ପୁମ୍ତକମାନ ରଚନା କରିଛନ୍ତି । 
ପୁମ୍ତକଗୁଡ଼ିକର ଆକର୍ଷଣୀୟ ଚିତ୍ର ଓ ସରଳ ଭାଷା 
ପିଲାମାନଙ୍କୁ ଏହାକୁ ପଢ଼ିବା ପାଇଁ ଆକର୍ଷିତ କରିଥାଏ । 
ତାଙ୍କ ପୁସ୍ତକଗୁଡ଼ିକର ନାମକରଣ ମଧ୍ଯ ବଡ଼ ଆକର୍ଷଣୀୟ 
ଓ ମନଛୁଆଁ । ଉଦାହରଣ ସ୍ବରୂପ- ସୂର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ 
ତାଙ୍କ ପୁମ୍ତକର ନାମ ହେଉଛି “ଚୁଲୀ କେବେ ଲିଭିବ ନାହିଁ” । 
ସେହିପରି ମଣିଷର ହୃତ୍‌ପିଣ୍ଡ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ ଓ ରକ୍ତ ସଞ୍ଚାଳନ 
ଉପରେ ଆଧାରିତ “ଚଳନ୍ତା ରାଇଜର ଅମୁହାଁ ନଭ”, 
ମାସଂପେଶୀ ଓ ଅସ୍ଥି ବିଭାଗର କାର୍ଯ୍ୟ ଉପରେ 
'ଦୁଇ ଶହ ଗାଡ଼ିକୁ ଛଅ ଶହ ଇଞ୍ଜନ', ଯକୁତ ଓ କୌୁଦ଼ାନ୍ରର 
କାର୍ଯ୍ୟକାରିତା ଉପରେ “ଜୀବନ ତିଆରି କାରଖାନା”, 
ଜୀବକୋଷ ଉପରେ ଆଧାରିତ ଡାକିଲେ ଜବାବ ଦିଅନ୍ତା 
କି” ଆଦି ପୁସ୍ତକର ନାମ ଶିଶୁ ମନଲାଖି ହୋଇଛି । 
ପରମାଣୁର ତିନୋଟି କଣିକା ପ୍ରୋଟୋନୂ, ଇଲେକ୍ଟ୍ରୋନ୍‌ 
ଓ ନିଉଟ୍ରନ୍‌କୁ ବୁଝାଇବାକୁ ଯାଇ ସେ ଲେଖିଛନ୍ତି ଗୋଟିଏ 
ପୁମ୍ତକ, ଯାହାର ନାମ ହେଉଛି ତିନି ଖଣ୍ଡ କାଉଁରୀ ହାଡ଼” । 
ତାଙ୍କର ପ୍ରଥମ ପୁସ୍ତକ ଦ୍ବିତୀୟ ବିଶ୍ଵଯୁଦ୍ଧରେ ବ୍ୟବହୃତ 
ଅସ୍ତ୍ରଶସ୍ତ୍ର ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ ଥୁଲା । ଏହାର ନାମ ହେଉଛି 
'ସପ୍ତାସ୍ତ୍ର । ସେ ତାଙ୍କ ରଚିତ ପୁମ୍ତକଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜେ ଛପାଇ 
ସ୍ଵଳ୍ପ ମୂଲ୍ୟରେ ବିକ୍ରୟ କରୁଥୁଲେ । 


ବିଜ୍ଞାନକୁ ଜନପ୍ରିୟ କରିବା ପାଇଁ ବିନୋଦ କାନୁନ୍‌ଗୋ 
ଆକାଶବାଣୀ ଓ ଦୂରଦର୍ଶନରେ ବିଜ୍ଞାନ ଉପରେ ଅନେକ 
ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ପୁସ୍ତକ “ଛାତିକୁ ପଥର 
କରି” ଜନପ୍ରିୟ ବିଜ୍ଞାନ ସାହିତ୍ୟ ଭାବେ ଓଡ଼ିଶା ସାହିତ୍ୟ 
ଏକାଡେମୀ ଦ୍ଵାରା ପୁରସ୍କୃତ ହୋଇ ଥୁଲା । ଏତଦ୍‌ବ୍ୟତୀତ 
ତାଙ୍କ ଆତ୍ମଜୀବନୀ “ରଣ ପରିଶୋଧ” ପାଇଁ ଆମ୍ମଜୀବନୀ 
ବର୍ଗରେ ଓଡ଼ିଶା ସାହିତ୍ୟ ଏକାଡେମୀ ତାଙ୍କୁ ପୁରସ୍କୃତ 
କରିଛି । ତାଙ୍କର କେତୋଟି ପୁସ୍ତକ ଅନ୍ୟ ଭାରତୀୟ 
ଭାଷାରେ ଅନୁବାଦିତ ହୋଇଛି । 


ଜଣେ ବରିଷ୍ଠ ସ୍ବାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମୀ, ସମାଜ 
ସଂସ୍କାରକ ତଥା ସାହିତ୍ୟିକ ଭାବେ ଭାରତ ସରକାର 
୧୯୮୬ ମସିହାରେ ବିନୋଦ କାନୁନ୍‌ଗୋଙ୍କୁ ପଦ୍ମଶ୍ରୀ” 
ଉପାଧ୍ରେ ସମ୍ମାନିତ କରିଛନ୍ତି । ଭାରତ ସରକାରଙ୍କ 
ଚଳଚ୍ଚିତ୍ର ବିଭାଗ ତାଙ୍କ ଜୀବନୀ ଏବଂ କୃତି ଉପରେ ହିନ୍ଦୀ 
ଓ ଇଂରାଜୀ ସମେତ ଚଉଦଟି ଭାରତୀୟ ଭାଷାରେ 
ପ୍ରାମାଣିକ ଚଳଚ୍ଚିତ୍ର ନିର୍ମାଣ କରିଛି । ଜୀବନର ଶେଷ 
ସମୟରେ ତାଙ୍କ ଅଦମ୍ୟ ଚେଷ୍ଟାରେ ୧୯୮୭ ମସିହାରେ 
ଭୁବନେଶ୍ବରଠାରେ “ଜାତୀୟ ଭାଷାକୋଷ କେନ୍ଦ୍ରଂ ସ୍ଥାପିତ 
ହୋଇଛି । 


ବିନୋଦ କାନୁନ୍‌ଗୋ ୧୯୯୦ ମସିହା ଜୁନ୍‌ 
୨୨ ତାରିଖରେ ଇହଲୀଳା ସମ୍ବରଣ କଲେ । ମାତ୍ର 
ଜ୍ଞାନମଣ୍ଡଳ ଓ ଶିଶୁ ପୁସ୍ତକ ରଚନା ପାଇଁ ସେ ଓଡ଼ିଆଙ୍କ 
ପାଖରେ ସଵୁଦିନ ପାଇଁ ଅମର ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି ଓ 
ରହିଥୁବେ । ସେ ପ୍ରକୃତରେ ଥୁଲେ ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଗର୍ବ ଓ 
ଗୌରବ । 


୭୦, ଲକ୍ଷ୍ମୀବିହାର, ଫେଜ୍‌ ¬ ୧ 
ଭୁବନେଶ୍ବର -୭୫୧୦୧୮ 


ନ ୭ ଓ ଓ ମା ୭୬) 


ଅଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ ୭© © @ ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଭାରତୀୟ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନରେ 
ଓଡ଼ିଶାର ନାରୀ 


୧୯୪୭ ମସିହା ଅଗଷ୍ଟ ମାସ ୧୫ ତାରିଖ 
ହେଉଛି ଭାରତ ଇତିହାସରେ ଏକ ସ୍ବର୍ଣ୍ରିମ ଅଧ୍ୟାୟ । 
ଏହିଦିନ ଆମ ଦେଶ ସ୍ଵାଧୀନତା ଲାଭ କରିଥୁଲା । ଏଥୁପାଇଁ 
ବହୁ ସଂଘର୍ଷ କରି ଅକଥନୀୟ ନିର୍ଯାତନା ସହି ବହୁବାର 
କାରାଦଣ୍ଡ ଭୋଗି ଅନେକ ସଂଗ୍ରାମୀ ମାତୃଭୂମି ପାଇଁ 
ପ୍ରାଣବଳି ଦେଇଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ଗାନ୍ଧୀ ମହାତ୍ଖାଙ୍କର ଅହିଂସାର 
ନେତୃତ୍ଵକୁ ଭୁଲି ନଥିଲେ । ଯାତନାର ଯବନିକା ପକାଇ 
ଭାରତବର୍ଷ ଯେଉଁ ବହୁ ଅଭିଳପିତ ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇଥିଲା, 
ତାହାର ଆଜି ୭୫ତମ ପୂରି ଦିବସ । ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମର 
ଅଦ୍ବିତୀୟ ମହାରଥୀ ଗାନ୍ଧୀ ମହାତ୍ଜା । ମୁକ୍ତି ସଂଗ୍ରାମରେ 
ତାଙ୍କର ନୀତି ଥିଲା ଅହିଂସା ଓ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ । ଏହା ଉପରେ 
ଆଧାରିତ ସ୍ବାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମର ମହାସ୍ରୋତରେ ଆମ 
ଦେଶର ନାରୀମାନେ ସାମିଲ ହୋଇ ବିଶେଷ ଭୂମିକା 
ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ । ତାଙ୍କର ଅପୂର୍ବ ପ୍ରେରଣା ବଳରେ 
ନାରୀ ଓ ନିଷ୍ପେଷିତ ଅସ୍ପୃଶ୍ୟ ଜନତା ସଂଗ୍ରାମ କରିବା 
ପାଇଁ ଲମ୍ଫ ପ୍ରଦାନ କରିଥିଲେ । “ଭାରତର ନାରୀଶକ୍ତି ଓ 
ଗାନ୍ଧିଜୀ” ପୁସ୍ତକରେ ମନମୋହନ ଚୌଧୁରୀ ଲେଖନ୍ତି, 
ବହୁ ଶତାବ୍ଦୀ କାଳ ବନ୍ଧନ ଦଶାରେ ଥିବା ଭାରତୀୟ 
ନାରୀ ସମାଜକୁ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଯେପରି ଭାବରେ ବନ୍ଧନର ଶୃଙ୍ଖଳ 
ଛିଡ଼ାଇବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିଥିଲେ, ସେପରି ତାଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ 
ବା ପରେ ଆଉ କେହି କରି ନ ଥିଲେ ବା କରି ନାହାନ୍ତି । 
ସାରା ପୃଥିବୀରେ ମଧ୍ୟ ଏପରି ବୈପ୍ଳବିକ ନାରୀ ଜାଗରଣ 
ଘଟିଥିବାର ଜଣା ନାହିଁ । ଲବଣ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଓ ଆଇନ 
ଅମାନ୍ୟ ଆନ୍ଦୋଳନ ବେଳେ ଅୟୁତ ସଂଖ୍ଯକ ମହିଳା 


ଡକ୍ଟର ଶରତ ଚନ୍ଦ୍ର ପରିଡ଼ା 


ଘର କୋଣରୁ ବାହାରି ଆସି ପୋଲିସର ଲାଠି ଓ ଗୁଳିର 
ଶିକାର ହୋଇଥିଲେ । ମେଦିନୀପୁର ଜିଲ୍ଲାର ମା ତଙ୍ଗିନୀ 
ହାଜିରା ପୁଲିସ ଗୁଳିରେ ସହିଦ୍‌ ହୋଇଥିଲେ । ସରଳା 
ଦେବୀ, କମଳା ଦେବୀ ଚଟ୍ଚୋପାଧ୍ୟାୟ ଓ ବାସନ୍ତୀ ଦେବୀ 
ପ୍ରଭୃତି ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ସ୍ତରରେ ନେତୃତ୍ଵ ନେଉଥିଲେ । ଓଡ଼ିଶା 
ପ୍ରଦେଶର ସରଳା ଦେବୀ, ରମାଦେବୀ ଚୌଧୁରୀ, ମାଳତୀ 
ଚୌଧୁରୀ ଆଦି ମହିଳାମାନେ ଭାରତର ଜାତୀୟ 
ଆନ୍ଦୋଳନରେ ସକ୍ରିୟ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ । ମାତ୍ର ଏ 
ଜାଗରଣ କେବଳ ମଧ୍ୟବିତ୍ତ ଶିକ୍ଷିତ ଶ୍ରେଣୀ ମଧ୍ୟରେ 
ସୀମାବଦ୍ଧ ନଥିଲା, ଗୀ ଗହଳର ଚାଷୀ ମୂଲିଆ କାରିଗର 
ପରିବାରର ମହିଳାମାନେ ମଧ୍ୟ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଡାକରାର 
ପ୍ରତ୍ୟୁତ୍ତର ଦେଇଥିଲେ ।” ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନ ସହରୀ 
ଶିକ୍ଷିତମାନଙ୍କଠାରୁ ଆରମ୍ଭ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ଧୀରେ ଧୀରେ 
ନାରୀ ଓ ଗରିବ ଚାଷୀ ମୂଲିଆମାନଙ୍କର ସହଯୋଗରେ 
ଏହା ଏକ ଗଣ ଆନ୍ଦୋଳନରେ ପରିଣତ ହୋଇଥିଲା । 


ପ୍ରାକ୍‌ ସ୍ବାାଧୀନତ। କ।ଳରେ ଓଡ଼ିଶ।ରେ 
ନାରୀମାନଙ୍କ ସ୍ଥିତି: ସମଗ୍ର ଭାରତବର୍ଷରେ ନାରୀମାନେ 
ପଛୁଆ ଥିଲେ । ସେମାନଙ୍କର ଶିକ୍ଷାଦୀକ୍ଷା ନଥିଲା । ପୁରୁଷ 
ପ୍ରଧାନ ସମାଜରେ ଘରୁ ଗୋଡ଼ କାଢି ସାମାଜିକ 
କାର୍ଯ୍ୟକଳାପରେ ଯୋଗଦେବା ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସ୍ଵପ୍ନ 
ଥିଲା । ସେମାନଙ୍କର ରାଜନୀତି ସହିତ ଆଦୌ ସମ୍ପର୍କ 
ନଥିଲା । ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ରାଜା ରାମମୋହନ ରାୟ 
ଓ ଭଶଶ୍ବରଚନ୍ଦ୍ର ବିଦ୍ଯୟସାଗରଙ୍କ ଭଳି ସମାଜ 
ସଂସ୍କାରକମାନେ ନାରୀମୁକ୍ତି ପାଇଁ ଦୃଢ ସ୍ଵର ଉଠାଇ 


( ୭୬) ୮୮୮ © 9 ୫୭ ନା 
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ଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ମହାତ୍ଜା ଗାନ୍ଧୀ ସେମାନଙ୍କୁ ସାମାଜିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦା 
ପ୍ରଦାନ କରିବାରେ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ତୁଲାଇ ଥିଲେ । ସେ 
ବାଲ୍ୟବିବାହ, ପରଦା ପ୍ରଥା, ବହୁ ନାରୀ ବିବାହ, ଅସୃଶ୍ୟତା 
ନିବାରଣ ସହିତ ବହୁ ସାମାଜିକ କୁପ୍ରଥାକୁ ବିରୋଧ 
କରିଥିଲେ । ସମସ୍ତ ଭାରତୀୟ ନାରୀମାନଙ୍କୁ ନ୍ୟାଯ୍ୟ 
ଅଧିକାର ପ୍ରଦାନ ତାଙ୍କର ମୂଳ ଲକ୍ଷ୍ୟ ଥିଲା । ସ୍ଵାଧୀନତା 
ସଂଗ୍ରାମ କାଳରେ ଗାନ୍ଧି ମହାତ୍ସା ପରିସ୍ଥିତି ଅନୁଶୀଳନ 
କରି ଜାଣି ପାରିଲେ ଯେ ନାରୀମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ସମାଜର 
ଅର୍ଦଦେକ ସଂଖ୍ୟକ ତଥା ନୈତିକ ଶକ୍ତିର ଆଧାର । ଏ 
ଦିଗରେ ସେମାନେ ପୁରୁଷମାନଙ୍କଠାରୁ ଆଗରେ । 
ସେମାନଙ୍କ ସହଯୋଗ ବିନା ସ୍ବାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମ 
ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ହେବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 


ସ୍ବାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମରେ ପାଇକ ରମଣୀଙ୍କ 
ବୀରତ୍ଵ : ଓଡ଼ିଶାରେ ପୁଞ୍ଜୀଭୂତ ଅସନ୍ତୋଷ ଜ୍ଵାଳାମୁଖୀ 
ରୂପ ନେବାରୁ ପାଇକ ବିଦ୍ନୋହ ଅନୁଷ୍ପିତ ହୋଇଥିଲା । 
ଜୟୀ ରାଜଗୁରୁ ଏହି ଖୋର୍ଦା ବିଦ୍ରୋହରେ ସହିଦ୍‌ ହେଲେ । 
ଏହା ଭାରତର ପ୍ରଥମ ମୁକ୍ତି ସଂଗ୍ରାମ ବୋଲି ନିକଟ 
ଅତୀତରେ ଭାରତ ସରକାର ଏହାକୁ ସ୍ବୀକୃତି ପ୍ରଦାନ 
କରିଛନ୍ତି । ଏହି ସଶସ୍ତ୍ର ସଂଗ୍ରାମରେ ଓଡ଼ିଆ ବୀର 
ପାଇକମାନଙ୍କର ଭୂମିକା ଅତି ଉଚ୍ଚକୋଟୀର ଥିଲା । ଏଥିରେ 
ପାଇକ ବୀର ରମଣୀମାନଙ୍କର ଅବଦାନ ଅବିସ୍ମରଣୀୟ । 
ସେମାନେ ଘରକୋଣରେ ଥିଲେ ମଧ୍ୟ ସେମାନଙ୍କର 
ସାହସିକତା ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ । ପାଇକ ବିଦ଼ୋହରେ ଅନେକ 
ପାଇକ ବୀର ମୃତାହତ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ଖୋର୍ଦା।ରେ 
ବିଡ଼ୋହାଗ୍ନି ନିର୍ବାପିତ ହୋଇ ନଥିଲା । ତାପଙ୍ଗ ଯୁଦ୍ଧ ବା 
ବାଣପୁର ବିଦ୍ରେ।ହ ତେଜିଲ। । ନେତୃତ୍ବ ନେଲେ 
ଦଳବେହେରା । ବ୍ରିଟିଶ କର୍ମଚାରୀମାନେ ତାପଙ୍ଗରେ ରାଜସ୍ଵ 
ଆଦାୟ କଲେ । ଖଜଣା ଅସୁଲକାରୀମାନେ ପାଇକ ସର୍ଦ୍ଦାର 
ଚିନ୍ତାମଣି ରଣସିଂହଙ୍କ ପନ୍ନୀ ହାରାମଣିଙ୍କୁ ଧମକ ଚମକ 
ଦେଲେ । ଘରେ ପଶି ଜିନିଷପତ୍ର ନେବାର ଉଦ୍ୟମ କଲେ । 
ସ୍ବାମୀଙ୍କ ତେଜରେ ତେଜୀୟାନ୍‌ ପନ୍ନୀ ହାରାମଣି ଘର 
ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ କଲେ । ସେ ତରବାରୀ ଚଳାଇ ଫିରିଙ୍ଗ 
କର୍ମଚାରୀମାନଙ୍କୁ ହତ୍ୟା କରିବାକୁ ପଶ୍ଚାତ୍ପଦ ହେବେ 


ନାହିଁ ବୋଲି ପାଲଟା ଧମକ ଦେଲେ । ଦଳବେହେରା ଏ 
ସମ୍ବାଦ ପାଇ ଦୁଇଜଣ ପାଇକ ପଠାଇ ଇଂରେଜ 
କର୍ମଚାରୀଙ୍କୁ ନିହତ କରିଥିଲେ । 


ଗାନ୍ଧୀ ମହାତ୍କାଙ୍କ ଓଡ଼ିଶା ଆଗମନ: ଇଂରେଜ 
ବିରୋଧୀ ଯୁଦ୍ଧ ସଂଗଠିତ ଭାବରେ ଆରମ୍ଭ ହେଲ। 
ଅସହଯୋଗ ଆନ୍ଦୋଳନ ସମୟରୁ । ଭାରତୀୟ ମୁକ୍ତି 
ସଂଗ୍ରାମରେ ଓଡ଼ିଶାର ସ୍ଥାନ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର । ଗାନ୍ଧି ମହାତ୍ମା ଓଡ଼ିଶା 
ଆସି ଏହିବାର୍ଭା ପ୍ରଚାର କରିଥିଲେ । ଏହି ଉପଲକ୍ଷେ 
କାଠଯୋଡ଼ି ନଦୀକୂଳରେ ଆୟୋଜିତ ବିରାଟ ସଭାରେ 
ଜନସାଧାରଣଙ୍କୁ ଉଦ୍‌ବୋଧନ ଦେବା ପୂର୍ବରୁ ବିନୋଦ 
ବିହାରୀଠାରେ ଏକ ଛୋଟ ନାରୀସଭାରେ ସେ ସମ୍ବୋଧନ 
କରିଥିଲେ । ଏହା ଥିଲା ଓଡ଼ିଆ ନାରୀମାନଙ୍କ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ 
ସହିତ ପ୍ରଥମ ରାଜନୈତିକ ସଭା । ଏହା ପୂର୍ବରୁ 
ନାରୀମାନେ ଏକପ୍ରକାର ବନ୍ଦୀ ଜୀବନ କଟାଉ ଥିଲେ । 
ମାତ୍ର ବିନୋଦ ବିହାରୀ ସଭାରେ ପ୍ରାୟ ଚାଳିଶ ଜଣ ମହିଳା 
ଯୋଗ ଦେଇଥିଲେ । ସମାଜର ଅଗ୍ରଗତିରେ ନାରୀ ଶିକ୍ଷା 
ଓ ନାରୀ ସ୍ବାଧୀନତା ଉପରେ ସେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ 
କରିଥିଲେ । ନାରୀର ସ୍ଥାନ ରୋଷେଇଶାଳ-ଏହି ଚିନ୍ତା 
ବର୍ବର ବୋଲି ବ୍ୟକ୍ତ କଲେ । ମୁକ୍ତି ସଂଗ୍ରାମରେ ନାରୀମାନଙ୍କ 
ଯୋଗଦାନକୁ ସେ ପ୍ରୋତ୍ସାହିତ କଲେ । ଏହି ଅବସରରେ 
ସେ ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମରେ ଯୋଗ ଦେବା 
ପାଇଁ, ସୂତାକାଟି ଖଦୀ ବସ୍ତ୍ର ବୟନ କରିବା ପାଇଁ ଓ 
ଗହଣା ଗାଣ୍ଡି ଦେଶସେବା ନିମନ୍ତେ ଦାନ କରିବା ପାଇଁ 
ଆହ୍ଵାନ ଦେଇଥିଲେ । ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମର ଅଦ୍ଵିତୀୟ 
ଯୋଦ୍ଧା ଗାନ୍ଧୀ ମହାତ୍କାଙ୍କ ଆଦର୍ଶ, ସତ୍ଯ, ଅହିଂସା, 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହ, ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ଆର୍ଥନୀତିକ ସଂସ୍କାର ଓ ସର୍ବୋପରି 
ରଚନାତ୍ସକ କାର୍ଯ୍ୟ ଭାରତୀୟମାନଙ୍କୁ ଗଭୀର ଭାବରେ 
ପ୍ରଭାବିତ କରିଥିଲା । ଓଡ଼ିଶାର ସୁପ୍ତ ନାରୀଜାତି ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ 
ମନ୍ତ୍ରରେ ଦୀକ୍ଷିତ ହୋଇ କେତେକ ଆଗକୁ ବାହାରି 
ଆସଥିଲେ ଓ ଆଉ କେତେକ ଘର କୋଣରେ ରହି ମଧ୍ୟ 
ସେମାନେ ନିଜର ଅପୂର୍ବ ସାହସ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଥିଲେ । 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଉଦ୍‌ବୁଦନ୍ଧ ହୋଇ ରମାଦେବୀଙ୍କ ସମେତ 
ଅନେକ ମହିଳା ନିଜ ଗହଣାଗାଣ୍ଠି ଭାରତୀୟ ସ୍ଵାଧୀନତା 


ମା ® ଓ ଓ ମା ( ୭୭ ) 


ଅଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ @©@ © @ ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ସଂଗ୍ରାମ ପାଇଁ “ତିଳକ ସ୍ଵରାଜ ପାଣ୍ଠିକୁ ଦାନ କରିଥିଲେ | 
ଅସହଯୋଗ ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଅନେକ ମହିୟସୀ ମହିଳା 
ଦେଶ ପାଇଁ ଇଂରେଜମାନଙ୍କର ପ୍ରତିରୋଧ କରି ଲାଠିମାଡ଼ 
ଖାଇଥିଲେ । ଜେଲ୍‌ ଯାଇଥିଲେ । ଗୁଳିଚୋଟରେ ସହିଦ୍‌ 
ବି ହୋଇଥିଲେ । ମହିଳା କର୍ମୀମାନେ ବିଦେଶୀ ଜିନିଷ 
ବିକ୍ରୀ କରୁଥିବା ଦୋକାନ ଆଗରେ ପିକେଟିଂ କରୁଥିଲେ । 
ମହିଳା ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀମାନେ ପୋଲିସ ଭୟରେ ଲୁଟି ଲୁଚି 
ଅନେକ ବାଟ ଚାଲି ଚାଲି ଯାଉଥିଲେ । ସମୟ ସମୟରେ 
ସେମାନଙ୍କୁ ଉପବ।ସରେ ରହିବାକୁ ପଢୁଥିଲ। । 
ବେଳେବେଳେ ଗ୍ରାମବାସୀମାନେ ସେମାନଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ୟ 
କରୁଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ଅନେକ ସମୟରେ ପୋଲିସ ଭୟରେ 
ନିଜର ଇଚ୍ଛା ଥିବା ସତ୍ଜେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ସାହାଯ୍ୟ 
କରିପାରୁ ନଥିଲେ । ସୂର୍ଯ୍ୟାସ୍ତ ପରେ ଲୁଚି ଲୁଚି ସେମାନେ 
କଂଗ୍ରେସର ପ୍ରଚାରପତ୍ର ବାଣ୍ଡୁଥିଲେ । 


ନାରୀକର୍ମୀମାନେ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ସ୍କୁଲ କଲେଜ 
କୋର୍ଟ କଚେରି ବର୍ଜନ କରି ବିଦେଶୀ ସରକାରଙ୍କ ସହିତ 
ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅସହଯୋଗ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରବର୍ଭ।ଇଲେ । 
ସେମାନେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଶିବିରରେ ଶିକ୍ଷାଲାଭ କରୁଥିଲେ । 
ଅଧରମଣି ଦେବୀ ନାମ୍ନୀ ଜଣେ ମହିଳା ସ୍ବାଧୀନତା 
ସଂଗ୍ରାମରେ ଯୋଗଦେବା ପାଇଁ ଚାହୁଁଥିଲେ କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର 
ପରିବାର ଏଥିପାଇଁ ଅନୁମତି ନ ଦେବାରୁ ସେ ଅନଶନ 
କରିଥିଲେ । ଅସହଯୋଗ ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଯୋଗ ଦେଇଥିବା 
ଯୋଗୁଁ ତୁଳସୀ ଦେବୀ, ଚମ୍ପାଦାସୀ କୁତୁରୀ ଦେବୀ, ନିଶାମଣି 
ଦେବୀ ଆଦି ଅନେକ ମହିଳା କାରାବରଣ କରିଥିଲେ । 
ପୁରୁଷ ସଂଗ୍ରାମୀମାନେ ବ୍ରିଟିଶ ପୋଲିସ ଦ୍ଵାରା ବନ୍ଦୀ ହୋଇ 
କାରାଗାରରେ ରହିଲା ବେଳେ ମହିଳାମାନେ ଆଗକୁ ବାହାରି 
ଆସି ସ୍ବାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମର ଦାୟିତ୍ଵ ନିଜ ଉପରକୁ 
ନେଇଥିଲେ । 


ରମାଦେବୀ ଥୁଲେ ବିଶିଷ୍ଟ ସ୍ବାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମୀ 
ଓ ଜନନେତା ଗୋ ପବନ୍ଧୁ ଚୌଧୁରୀଙ୍କ ଧର୍ମପନ୍ନୀ ଥିଲେ । 
ସେ ମଧ୍ୟ ଥିଲେ ଉତ୍ରଳଗୌରବ ମଧୁସୂଦନ ଦାସଙ୍କ 
ଝିଆରୀ । ସ୍ଵାମୀ ଡେପୁଟି କଲେକ୍ଟର ପଦ ତ୍ୟାଗ କରି 


ଅସହଯୋଗ ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଯୋଗ ଦେଇଥିଲେ ଓ ତାଙ୍କ 
ଧର୍ମପନୀ ରମାଦେବୀ ନାରୀମାନଙ୍କୁ ସଂଗଠିତ କରି 
ଆନ୍ଦୋଳନର ମହାସ୍ରୋତରେ ସାମିଲ କରିବାର ଦାୟିତ୍ଵ 
ନେଇଥିଲେ । ସେ ନିଖିଳ ଭାରତ ଚରଖା ସଂଘର ସଭାପତି 
ହେଲେ । ରମାଦେବୀ ବିନୋବା ଭାବେଙ୍କ ସର୍ବୋଦୟ 
ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଯୋଗଦାନ କରି ରାଜ୍ୟରେ ସର୍ବୋଦୟ 
ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ଲୋକପ୍ରିୟ କରାଇ ପାରିଥିଲେ । ସ୍ଵାମୀଙ୍କ 
ସହ ସମଗ୍ର ରାଜ୍ୟ ଗସ୍ତ କରି ହଜାର ହଜାର ଏକର ଜମି 
ସଂଗ୍ରହ କରି ଗରିବ ଭୂମିହୀନମାନଙ୍କୁ ବଣ୍ଟନ କରିଥିଲେ । 
ବନ୍ୟା ଅଧ୍ୟଷିତ ବରୀ ରାମଚନ୍ଦ୍ରପୁରଠାରେ ଆଶ୍ରମ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରି ଅରଟରେ ସୂତା କାଟିବାଠାରୁ ଧାନ କୁଟିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସବୁ କାମ କରୁଥିଲେ । କଟକ ଥୋରିଆ ସାହି ଭୂଦାନ 
କାର୍ଯ୍ୟାଳୟ ପରିଚାଳନା ଦାୟିତ୍ଵରେ ବହୁ ଦିନ ଥିଲେ । 
କେବଳ ଚୌଧୁରୀ ଦମ୍ପତି ନୁହନ୍ତି ତାଙ୍କର ଯୋଗ୍ୟ କନ୍ୟା 
ଅନ୍ନପୂର୍ଣ୍ଣା ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମୀ ଶରତ ଚନ୍ଦ୍ର ମହାରଣାଙ୍କୁ 
ବିବାହ କରି ପିତାମାତାଙ୍କ ଆଦର୍ଶରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ 
ହୋଇଥିଲେ । ଭାରତ ସ୍ଵାଧୀନତା ଲାଭ କଲା ପରେ ସେ 
ରଚନାତ୍ମକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ନିଜକୁ ନିୟୋଜିତ କରଥିଲେ । ସେ 
ଚୁନୀ” ଅପା ନାମରେ ପରିଚିତ ହୋଇ ସମଗ୍ର ନାରୀଜାତି 
ପାଇଁ ଆଦର୍ଶ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି । 


ଗାନ୍ଧିଜୀ ପୁରୀଠାରେ ଏକ ନ।ରୀସଭ।ରେ 
ଉଦ୍‌ବୋଧନ ଦେଇଥିଲେ । ଏହା ଥୁଲା ଏକ ଭିନ୍ନ ଧରଣର 
ସଭା । ନାରୀମାନେ ତାଙ୍କୁ ଶଙ୍ଖ ବଜାଇ ହୁଳହୁଳି ପକାଇ 
ପାଛୋଟି ନେଇଥିଲେ । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ପ୍ରେରଣାରେ 
ନାରୀମାନେ ବିଦେଶୀ ବସ୍ତ୍ର ଓ ମଦ ତ୍ୟାଗ ଉପରେ ସକ୍ରିୟ 
ହୋଇ ସଂଗ୍ରାମ ଆରମ୍ଭ କରି ଚରଖା ସହିତ ଯୋଡ଼ି 
ହେଲେ । ନାରୀକବି କୁନ୍ତଳା କୁମାରୀ ନିଜର ବୈପ୍ଳବିକ 
ଅଞ୍ଜଳି”, 'ସୁଲିଙ୍କ', ଅର୍ଚ୍ଚନଚ/ ତଥା “ଆବାହନ” ଆଦି 
ରଚନା ଦ୍ଵାରା ଦେଶ ପ୍ରେମ ଜାଗ୍ରତ କରିପାରିଥିଲେ । ତାଙ୍କ 
ଶୋଷଣ ବିରୋଧୀ ସ୍ଵର ଓଡ଼ିଆ ନାରୀମାନଙ୍କ ମନରେ 
ନିଆଁ ଲଗାଇ ଦେଇଥିଲା । ନାରୀକବି ସରଳା ଦେବୀ 
ମଧ୍ୟ ଅନୁରୂପ ରଚନା କରି ନାରୀଶକ୍ତି ଜାଗରଣରେ 
ଅଗ୍ରଦୂତ ସାଜିଥିଲେ । 


(୭୮) ୮୮ ଓ 9 ୭ ନା 


ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ® ® ଆଗଷ୍ଟ - ୨୦୨୧ 


ସରଳା ଦେବୀ ଖଦୀ ଲୁଗା ପିନ୍ଧି କଂଗ୍ରେସ 
ସଭ୍ୟା ହେଲେ । ସେ ପ୍ରଦେଶ କଂଗ୍ରେସ କମିଟିର ପ୍ରଥମ 
ସାଧାରଣ ସମ୍ପାଦିକା ଥିଲେ । ସେ ଭାଗୀରଥି ମହାପାତ୍ରଙ୍କ 
ଧର୍ମପନ୍ନୀ । ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମରେ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ 
କରି ସେ ଏକାଧିକ ବାର କାରାବରଣ କରିଥିଲେ । ସେ 
ଅଳକାଶ୍ରମ ଦାୟିତ୍ଵରେ ଥିଲେ । ସେ ଥିଲେ ସୁଲେଖିକା 
ଓ ନାରୀକବି । ସ୍ବାଧୀନତା ପରେ କ୍ଷମତା ରାଜନୀତିରୁ 
ଦୂରତା ରକ୍ଷା କରି ସେ ନିଜକୁ ରଚନାତ୍ରକ କାର୍ଯ୍ୟରେ 
ନିୟୋଜିତ କରିଥିଲେ । ଓଡ଼ିଶାର ପୂର୍ବତନ ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ 
ନବକୃଷ୍ଣ ଚୌଧୁରୀଙ୍କ ଧର୍ମପନ୍ନୀ ମାଳତୀ ଚୌଧୁରୀ । ସେ 
ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମରେ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରି 
୧୯୪୨ “ଭାରତଛାଡ଼ ଆନ୍ଦୋଳନ”ଂରେ ଯୋଗ ଦେଇ 
କାରାବାସ ଭୋଗିଥିଲେ । ନବବାବୁ ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ ହେବା 
ପରେ ସେ ଅନୁଗୁଳରେ ବାଜି ରାଉତ ଆ ଶ୍ରମ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରିଥିଲେ ଓ ସବେ|ଦୟ ଆନ୍ଦେଳନରେ ଯୋଗ 
ଦେଇଥିଲେ । ଓଡ଼ିଶାର ବୈଷୟିକ ଶିକ୍ଷା ପ୍ରଚାରରେ ମାଳତୀ 
ଚୌଧୁରୀଙ୍କ ଯଥେଷ୍ଟ ଅବଦାନ ଥିଲା । ରମାଦେବୀଙ୍କ 
ସହିତ ଜାତୀୟ ମୁକ୍ତି ସଂଗ୍ରାମରେ ମାଳତୀ ଦେବୀ, 
ଗୋଦାବରୀ ଦେବୀ ଓ ସୁଭଦ୍ା ଦେବୀ ଆଦି ସମ୍ଭାନ୍ତ 
ଶ୍ରେଣୀୟ ମହିଳାମାନେ ଯୋଗଦେଲେ । ଗୟାଠାରେ 
ଅନୁଷ୍ଠିତ କଂଗ୍ରେସର ବାର୍ଷିକ ଅଧିବେଶନରେ ଓଡ଼ିଶାରୁ 
ଗଞ୍ଜାମର ହୀରାମଣି ଦେବୀ, କଟକର ପଦ୍ମାବତୀ ଦେଇ 
ଓ ରମାଦେବୀ ସେଠାରେ ଯୋଗଦାନ କରିଥିଲେ । 
୧୯୨୮ କଲିକତାଠାରେ ଅନୁଷ୍ପିତ ଜାତୀୟ କଂଗ୍ରେସର 
ଅଧିବେଶନରେ ଓଡ଼ିଶାର ରମାଦେବୀ, ସରଳାଦେବୀ 
ସରୋଜିନୀ, ଜାହୁବୀ ଦେବୀ କୋକିଳାଦେବୀ, ରସାମଣି 
ଦେବୀ ଯୋଗଦାନ କରିଥିଲେ । ୧୯୩୧ରେ କରାଚୀଠାରେ 
ଅନୁଷ୍ଠିତ ଅଧିବେଶନରେ ଓଡ଼ିଶାରୁ ୧୪ ଜଣ ମହିଳା 
ପ୍ରତିନିଧି ଯୋଗ ଦେଇଥିଲେ । ଓଡ଼ିଶା କଂଗ୍ରେସ କମିଟି 
ତରଫରୁ କଟକରେ ପ୍ରଫୁଲ୍ଲ ଚନ୍ଦ୍ର ରାୟଙ୍କ ସଭାପତିତ୍ଵରେ 
ଯେଉଁ ସଭା ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥିଲା, ସେଥିରେ ସରଳା 
ଦେବୀ ବକ୍ତୃତା ପ୍ରଦାନ କରିଥିଲେ । ସେହି ବର୍ଷ ସରଳା 
ଦେବୀଙ୍କ ଉଦ୍ୟମରେ ଗଞ୍ଜାମ ଜିଲ୍ଲାରେ ଗୋଟିଏ ମହିଳା 


ସମ୍ମିଳନୀ ଆୟୋଜିତ ହୋଇଥିଲା । ହୈମବତୀ ଦେବୀ, 
କିଶୋରମଣି ଦେବୀ ଓ ସ୍ଵର୍ଣ୍ତଲତା ପ୍ରମୁଖ ଉକ୍ତ ସମ୍ମିଳନୀର 
ଆୟୋଜନ କରିଥିଲେ । ଏମାନଙ୍କଠାରୁ ପ୍ରେରଣା ପାଇ 
ହଜାର ହଜାର ସଂଖ୍ୟାରେ ମହିଳା ପୋଲିସଙ୍କ ନିର୍ଯାତନା 
ଓ ଜେଲ୍‌ଖାନାକୁ ଖାତିର ନ କରି ଯୁଦ୍ଧକୁ ଆଗେଇ 
ନେଉଥିଲେ । ଉକ୍କଳ କଂଗ୍ରେସ ପକ୍ଷରୁ କଟକ, ସତ୍ୟବାଦୀ, 
ଭଦୂକ ଓ ବ୍ରହ୍ମପୁରରେ ସଭାସମିତିମାନ ଆୟୋଜିତ 
ହୋଇଥିଲା । ନାରୀମାନେ ମଧ୍ୟ ବହୁ ସଂଖ୍ୟାରେ ଥିଲେ । 
ଚରଖା ଦ୍ଵାରା ଖଦି କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଆରମ୍ଭ ହେଲା । ବିଦେଶୀ 
ମଦଦୋକାନ ଆଗରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ମହିଳାମାନେ ଧାରଣା 
ଦେଇ ବିଦେଶୀ ବସ୍ତ୍ର ବର୍ଜନ ପାଇଁ ଲୋକମା ନଙ୍କୁ 
ପ୍ରବର୍ତାଇଲେ । କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ବିଦେଶୀ ବମ୍ଛୁରେ ଅଗ୍ନି 
ସଂଯୋଗ କଲେ । ମହିଳା ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀମାନେ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନ 
ବୁଲି ସରକାରୀ ସ୍କୁଲ, କଲେଜ ବର୍ଜନ ପାଇଁ ପରାମର୍ଶ 
ଦେଲେ । ଜାତୀୟ ଶିକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ ପାଇଁ ଜନଜାଗରଣ ସୃଷ୍ଟି 
କଲେ । ଅହିଂସା ଥିଲା ସେମାନଙ୍କ ଅସ୍ତ୍ର । ସେମାନଙ୍କ 
କାମ ଓ କଥାରେ ବ୍ୟତିକ୍ରମ ନଥିଲା । ଦୂର ଗୀମାନଙ୍କୁ 
କେବେ ଚାଲି ଚାଲି ତ କେବେ ଶଗଡ଼ରେ ଯାତ୍ରା କରୁଥିଲେ । 
ସଞ୍ଜ ହେଲେ କଂଗ୍ରେସର ପ୍ରଚାରପତ୍ର ବାଣ୍ଡୁଥିଲେ । ବ୍ରିଟିଶ 
ପୋଲିସର ପ୍ରତାପକୁ ଡରିମରି ଶଗଡ଼ିଆମାନେ ସେମାନଙ୍କୁ 
କେତେବେଳେ ନେଉଥିଲେ ତ କେତେବେଳେ ନେଉ ନ 
ଥିଲେ । ଗୀାବାଲା ଖାଇବାକୁ ଗଣ୍ଡେ ଦେଉନଥିଲେ । 
ଅର୍ଦାହାରରେ ରହିଲେ ମଧ୍ୟ କଉଁବ୍ୟରୁ ବିଚ୍ୟତ ହେଉ 
ନଥିଲେ । 


ଓଡ଼ିଶାର ଶିକ୍ଷା ଆନ୍ଦୋଳନରେ ନାରୀ: ଶିକ୍ଷା 
ସ୍ବାଧୀନତାର ଏକ ଅବିଚ୍ଛେଦ୍ୟ ଅଙ୍ଗ । ଶିକ୍ଷା ବ୍ଯକ୍ତିକୁ 
ସଚେତନ କରେ । ପୁନଶ୍ଚ ନାରୀ ଅଶିକ୍ଷିତ ଥିଲେ ସ୍ଵାଧୀନତା 
ଆନ୍ଦୋଳନ ଦୁର୍ବଳ ଅଟେ । ଏହା ଗାହି ମହାତ୍ଜା କରି 
ଅନୁଭବ କରି ନାରୀଶିକ୍ଷା ଦ୍ଵାରା ନାରୀ ଜାଗରଣ ପାଇଁ 
ତପ୍ବର ହୋଇ ଉଠିଥିଲେ । ଖୁବ୍‌ ଅଳ୍ପ ଦିନ ମଧ୍ୟରେ ସେ 
ତାଙ୍କ ଆଦର୍ଶକୁ ପ୍ରଚାର କରି ସେଥିରେ କୃତକାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇ 
ପାରିଥିଲେ । ତତ୍କାଳୀନ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ପରିବାରର 
କୁଳବଧୂମାନେ ଏରୁଣ୍ଡିବନ୍ଧ ଡେଇଁବାକୁ ସାହସ କରୁ 


ମା ୭ % ଓ ନାମା ( ୭ ୯ । 


ଅଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ @©@ © @ ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ନଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ପ୍ରେରଣାଦାୟୀ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ ବଳରେ 
ସଚେତନ ନାରୀମାନେ ଖୁବ୍‌ ଉତ୍ସାହିତ ହୋଇ ମୁକ୍ତି 
ସଂଗ୍ରାମରେ ଯୋଗଦେବାକୁ ଅନଶନରେ ବସି ସଫଳ 
ହୋଇଥିଲେ । ୧୯୨୫ ମସିହାରେ ପୁରୀ ଜିଲ୍ଲା 
ବୋଲଗଡ଼ଠାରେ ଏକ ମହିଳା ସମ୍ମିଳନୀ ସୁନାମଣି 
ଦେବୀଙ୍କ ଉଦ୍ୟମରେ ହୋଇଥିଲା । ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳର ବହୁ 
ମହିଳାମାନେ ଏଥିରେ ଯୋଗ ଦେଇଥିଲେ । ୧୯୨୬ 
ମସିହାରେ ପୁରୀଠାରେ ଏକ ବିଧବାଶ୍ରମ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ହୋଇଥିଲା । ବାଳିକାମାନେ ଉପଯୁକ୍ତ ଶିକ୍ଷା ମାଧ୍ୟମରେ 
କିପରି ଆତ୍ନନିର୍ଭରଶୀଳ ହୋଇପାରି ବେ, ତାହା ଶିକ୍ଷା 
ଦିଆଯାଉଥିଲା । ଏହି ଆଶ୍ରମରେ ସୁନାମଣି ଦେବୀ, 
ଅନ୍ନପୂର୍ଣ୍ଣା ସାହୁ, ଶ୍ରୀମତୀ ଦିବ୍ୟା ଆଦି ଉକ୍ତ ଶିକ୍ଷାଶ୍ରମରେ 
ସମର୍ପିତ ହୋଇ ଦେଶ ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥିଲେ । ୧୯୨୮- 
୨୯ ମସିହାରେ ବାଲେଶ୍ଵରଠାରେ ଜାହ୍ନବୀ ଦେବୀ ନାରୀ 
ଶିକ୍ଷା ସମିତି ସ୍ଥାପନ କରି ଅନେକ ବାଳିକାଙ୍କୁ ଥଇଥାନ 
କରିଥିଲେ । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସାବରମତୀ ଆଶ୍ରମରେ 
ନୈତିକତା ଓ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଶିକ୍ଷା ଦିଆଯାଉଥିଲା । ଏହି 
ଶିକ୍ଷା ଲାଭ କରିବା ପାଇଁ ଓଡ଼ିଶାରୁ ଅନ୍ନପୂର୍ଣ୍ଣା ସାହୁ ଓ 
ସୁନାମଣି ଦେବୀ ଯାଇଥିଲେ । 


ଖଦୀ ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଓଡ଼ିଶାର ନାରୀ: ଭାରତକୁ 
ସ୍ଵାବଲମ୍ବୀ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବିଦେଶୀ ବସ୍ତ୍ର ବର୍ଜନ ଓ 
ସ୍ଵଦେଶୀ ବସ୍ତ୍ର ବୟନ ନିମନ୍ତେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଚରଖା ଆନ୍ଦୋଳନ 
କରିଥିଲେ । ଏହି ଖଦୀ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ଓଡ଼ିଶାର ନାରୀମାନେ 
ମଧ୍ୟ ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ । ସେମାନେ ସ୍ଵଦେଶୀ ଦୃବ୍ଯ 
ବ୍ୟବହାର ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଗାଁ ଗାଁ ଘର ଘର ବୁଲି ଲୋକମା ନଙ୍କୁ 
ବୁଝାଉଥିଲେ । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ନିର୍ଦ୍ଦେଶରେ ଜୀବରାମଜୀ 
କଲ୍ୟାଣଜୀ କୋଠାରୀ ଓ ତାଙ୍କ ପନ୍ଜୀ ପୁରବାଇ ଓଡ଼ିଶାରେ 
ଖଦୀ କାମ କରୁଥିଲେ । ତାଙ୍କୁ ଭଦୂବକ ଅଞ୍ଚଳର ନିଶାମଣି 
ଦେବୀ ସହଯୋଗ କରୁଥିଲେ । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ମତଥ୍ଲା ମଦ 
ଓ ବିଦେଶୀ ଲୁଗା ଦୋକାନ ଆଗରେ ଧାରଣା ଦେବା 
ନାରୀମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ । 


ଲବଣ ସତ୍ୟାଗ୍ରହରେ ଓଡ଼ିଶାର ନ।ର1: 
କଂଗ୍ରେସର ଲ।ହେ।ର ଅଧିବେଶନରେ ନିଷ୍ପତ୍ତ 


ନିଆଯାଇଥିଲା ଯେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଵରାଜ୍ୟ ପାଇଁ ଆଇନ ଅମାନ୍ୟ 
ଆନ୍ଦୋଳନ କରାଯିବ । ତେଣୁ ୧୯୩୦ରେ ଗାନ୍ଧୀ ମହାତ୍ମା 
ବ୍ରିଟିଶ ସରକାରଙ୍କ ଲବଣ ଆଇନ ଭଙ୍ଗ କରିବା ଆରମ୍ଭ 
କରିଦେଲେ । ୧୯୩୦ ମସିହ। ମାର୍ଚ୍ଚ ମାସ 
୧୨ ତାରିଖରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଦାଣ୍ଡିଯାତ୍ରା” ସହିତ ସମଗ୍ର 
ଦେଶରେ “ଆଇନ ଅମାନ୍ୟ ଆନ୍ଦୋଳନଂର ସୂତ୍ରପାତ 
ହେଲା । କମ୍ଥୁରବାଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ ୭୬ ଜଣ ସ୍ଵେଚ୍ଛାସେବୀ 
ସାବରମତୀ ଆଶ୍ରମରୁ ବାହାରି ଲବଣ କର ପ୍ରତ୍ୟାହାର 
ଦାବି କରି ସତ୍ଯାଗ୍ରହ କରିଥିଲେ । ସରୋଜିନୀ ନାଇଡ଼ୁ 
ମଣିଲାଲ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ସହ ଧାରସଣାଠାରେ ଲବଣ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ 
କରିଥିଲେ । କମଳା ଦେବୀ ୧୫ ହଜାର ଲୋକଙ୍କୁ ନେଇ 
ଓାଦାଲା ଲୁଣ କାରଖାନା ଅଭିମୁଖେ ଯାତ୍ରା କରିଥିଲେ । 
ଲବଣ ସତ୍ୟାଗ୍ରହରେ ନାରୀମାନଙ୍କର ଭୂମିକା ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ତ 
ଥିଲା । ଗାନ୍ଧୀ ମହାତ୍ଣାଙ୍କ ବିଶ୍ଵାସ ଥିଲା ନାରୀମାନଙ୍କର 
ଅହିଂସାତ୍ସକ ସ୍ଵଭାବ ସତ୍ୟାଗ୍ରହରେ ବେଶି ପ୍ରଭାବଶାଳୀ 
ହୋଇପାରିବ । ଏ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମହିଳାମାନଙ୍କର ଆହ୍ଵାନ 
ଅଧିକ ହୃଦୟସ୍ପର୍ଶୀ ହୋଇପାରେ । 


ଓଡ଼ିଶାରେ ଲବଣ ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ନେତୃତ୍ବ ନେଇଥିଲେ 
ସରଳା ଦେବୀ, ରମାଦେବୀ ଓ ମାଳତୀ ଦେବୀ | ନାରୀ 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବାଲେଶ୍ଵର ଜିଲ୍ଲାର ଜାହ୍ନବୀ 
ଦେବୀ, କୋକିଳା ଦେବୀ, କୃଷପ୍ରିୟା ଦେବୀ, କ୍ଷେତ୍ରମଣି 
ଦେବୀ, ଗୋଦ।ବର। ଦେବୀ ପ୍ରମୁଖଙ୍କ ନ।ମ 
ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ । ୧୯୩୦ ମସିହା ଅପ୍ରେଲ ୬ ତାରିଖରେ 
ବାଲେଶ୍ଵର ଉପକୂଳ ଇଞ୍ଚୁଡ଼ି ଇରମଠାରେ ଲବଣ ଆଇନ 
ଭଙ୍ଗ ହୋଇଥିଲା । ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ହରିହର, ନବକୃଷ୍ଣ ଚୌଧୁରୀ 
ଇଞ୍ଚୁଡ଼ି ଅଭିମୁଖେ ଯାତ୍ରା କରି ଏହାର ନେତୃତ୍ଵ ନେଇଥିଲେ । 
ଏମାନେ ଲବଣ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ନିମନ୍ତେ ଯାତ୍ରା କଲାବେଳେ 
ରମାଦେବୀ ଓ ମାଳତୀ ଦେବୀ ତଥା ଅନ୍ୟ ମହିଳା 
କର୍ମୀମାନେ ଶଙ୍ଖଧ୍ଵନି ସହ ପୁଷ୍ପମାଳ ଅର୍ପଣ କରି ସେମାନଙ୍କୁ 
ବିଦାୟ ଦେଇଥିଲେ । ଅପ୍ରେଲ ୧୩ ତାରିଖରେ ଆ ଚାର୍ଯ୍ୟ 
ହରିହର ଇଞ୍ଚୁଡ଼ିଠାରେ ଲୁଣ ମାରି ଆଇନ ଅମାନ୍ୟ କରି 
ପୋଲିସ ଲାଠିମାଡ଼ ସହିଥିଲେ । ଏହି ସମୟରେ ନିକଟବର୍ତୀ 
ଗାଗୁଡ଼ିକରୁ ଚାଷୀ ମୂଲିଆ ପରିବାରର ମହିଳାମାନେ 


(୮୦) ୮୮୮ ଓ 9 ୭ ନା 


ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ® ® ଆଗଷ୍ଟ - ୨୦୨୧ 


ଅନେକ ସଂଖ୍ୟାରେ ଆସି ପୋଲିସ ଲାଠିକୁ ଖାତିର ନ 
କରି ଆହତ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀମାନଙ୍କର ସେବା କରିଥିଲେ । 


ଇତିମଧ୍ୟରେ ରମା ଦେବୀ, ମାଳତୀ ଦେବୀ, 
ଅନ୍ନପୂର୍ଣ୍ଣା ଦେବୀ ଓ କିରଣବାଳା ସେନ୍‌ ଆଦି କଟକର 
ସ୍ଵରାଜ୍ୟ ଆଶ୍ରମରୁ ଶୋଭାଯାତ୍ରାରେ ବାହାରି ବାଲେଶ୍ଵର 
ଶିବିରରେ ପହଞ୍ଚି ଯାଇଥିଲେ । ସେମାନେ ବାଲେଶ୍ଵରର 
ସମୁଦୂ କୂଳିଆ ଗୀ ଇଞ୍ଚୁଡ଼ି, ସାରଥା ଓ ଶ୍ରୀଜଙ୍ଗ ଆଦିର 
ଶହ ଶହ ଝିଅ ବୋହୂଙ୍କ ସମେତ ଅପ୍ରେଲ ୨୦ ତାରିଖରେ 
ଲୁଣ ମାରିଲେ । ଫେରୁଥିବା ସମୟରେ ପୋଲିସ ମହିଳା 
କର୍ମୀମାନଙ୍କ ଉପରେ ଲାଠି ଚାଳନା କରି ଅନେକଙ୍କୁ ଗିରଫ 
କରିଥିଲ। । ବାନରସେନାରେ ଥିବା ଛୋଟ ଛୋଟ 
ବାଳିକାମାନେ ମଧ୍ୟ ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନରେ ସାମିଲ 
ହୋଇଥିଲେ । ଏମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅନ୍ନପୂର୍ଣ୍ଣା ମହାରଣା 
ଓ ମଙ୍ଗଳା ଦେବୀଙ୍କ ନାମ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ । ସେମାନେ 
ଜିଲ୍ଲାପାଳଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟାଳୟ ଆଗରେ କଂଗ୍ରେସ ଜାତୀୟ 
ପତାକା ଉତ୍ତୋଳନ କରିବାର ଦୁଃସାହସ କରିଥିଲେ । 
ଗାନ୍ଧି-ଇରଞ୍ଜିନ୍‌ ଚୁକ୍ତି ସ୍ଵାକ୍ଷରିତ ହେବା ପରେ, (ଲବଣ 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହ” ଶାନ୍ତ ପଡ଼ିଯାଇଥିଲା । 


କଟକ, ପୁରୀ, ବାଲେଶ୍ଵର ଓ ଗଞ୍ଜାମ ଉପକୂଳରେ 
ଲବଣ ଆଇନ ଭଙ୍ଗ ହୋଇଥିଲା । ୧୯୩୦ ମସିହା ଅପ୍ରେଲ 
୨୨ ତାରିଖରେ କଟକଠାରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ଗୋଟିଏ ସାଧାରଣ 
ସଭାରେ ନାରୀନେତ୍ରୀ କୁମୁଦିନୀ ଦାସଗୁପ୍ତା ସଭାପତି 
ଆସନରେ ବସିଥିଲେ । ସେଠାରେ ଗୃହୀତ ନି ଶ୍ମଭି 
ଅନୁଯାୟୀ ୧୯୩୦ ମସିହା ମଇ ୮ ତାରିଖରେ ଉପକୂଳ 
କୁଜଙ୍ଗଠାରେ ଲବଣ ଆଇନ ଭଙ୍ଗ ହୋଇଥିଲା । ନାରାୟଣ 
ବୀରବର ସାମନ୍ତ, ରମା ଦେବୀ, ମାଳତୀ ଦେବୀ ଓ 
କୁଜଙ୍ଗର ରାଣୀ ଭାଗ୍ୟବତୀ ପାଟ ମହାଦେବୀଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ 
ଅନେକ ମହିଳା ଏହି ଲବଣ ଆଇନ ଭଙ୍ଗ କରିଥିଲେ । 
କୁଜଙ୍ଗର ରାଣୀ ଏଥିରେ ଯୋଗଦାନ କରିଥିବାରୁ ଶହ 
ଶହ ନାରୀ ଶଙ୍ଖ ବଜାଇ ହୁଳହୁଳି ପକାଇ ସେମା ନଙ୍କୁ 
ସହଯୋଗ କରିଥିଲେ । 


ସେହିପରି ଗଞ୍ଜାମ ଜିଲ୍ଲ।ର ଉପକୂଳବତ୍ତୀ 
ଗୀଗୁଡ଼ିକରେ ବୁଲି ବୁଲି ସରଳା ଦେବୀ ଓ ମାଳତୀ ଦେବୀ 
ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହରେ ଯୋଗ ଦେବା ପାଇଁ ପ୍ରବର୍ତାଇ 
ଥିଲେ । ଫଳସ୍ବରୂପ ହୁମା, ଲକ୍ଷ୍ମୀପୁର, ପଲ୍ଲୀବନ୍ଧ ଓ 
ଜୟନ୍ତୀଗଡ଼ ଆଦି ସ୍ଥାନରେ ମହିଳାମାନେ ଲବଣ ଆଇନ 
ଭଙ୍ଗ କରିଥିଲେ । ସରଳା ଦେବୀ ହୁମାକୁ ଲୁଣ ମାରିବାକୁ 
ଗଲ।ବେଳେ ବାଟରେ ଗିରଫ ହୋଇ କାରାଦଣ୍ଡ 
ଭୋଗିଥିଲେ । ଶୋଭାରାଣୀ ପଣ୍ଡା, କିଶୋରୀମଣି ଦେବୀ, 
ଗୁଣମଞ୍ଜରୀ ଦେବୀ ଓ ହେମଲତା ସାମନ୍ତ ଆଦି ଅନେକ 
ମହିଳା ଏହି ସତ୍ଯାଗ୍ରହରେ ଯୋଗ ଦେଇଥିଲେ । 
ସମ୍ବଲପୁରରେ ଜାମ୍ବୁବତୀ ପଟ୍ଟନାୟକ, ରୁକ୍ମିଣୀ ଦୁବେ ଓ 
କୋକିଳା ଦେବୀ ପିକେଟିଂ କରିବା ଓ ବିଦେଶୀ ଦ଼ବ୍ଯ 
ବର୍ଜନ ଆଦି କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ଯୋଗ ଦେଇ କାରାବରଣ 
କଲେ । ଭାରତୀୟ ମହିଳାମାନଙ୍କର ଏ ଶକ୍ତି ଓ ସାହସ 
ଦେଖି ସାରା ବିଶ୍ବ ଚମଚ୍କୃତ ହେଲା । ପଣ୍ଡିତ ନେହେରୁ 
ଲେଖନ୍ତି: ଏଏ ବର୍ଷର ଦ୍ବିତୀୟ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ ଘଟଣା 
ହେଉଛି ଭାରତୀୟ ନାରୀର ଅପୂର୍ବ ଜାଗରଣ । ନାରୀମାନେ 
ଯେପରି ହଜାର ହଜାର ସଂଖ୍ୟାରେ ପରଦା ଫିଙ୍ଗି ଦେଲେ, 
ସେମାନଙ୍କର ଆଶ୍ରୟ ଛାଡ଼ି ଦେଲେ, ସେମାନଙ୍କର 
ଭାଇମାନଙ୍କ ସଙ୍ଗେ କାନ୍ଧକୁ କାନ୍ଧ ମିଳାଇ ସଂଗ୍ରାମ କରିବାକୁ 
ବାହାରି ଆସିଲେ ଓ ବେଳେବେଳେ ସେମାନଙ୍କଠାରୁ ବଳି 
ପଡ଼ିଲେ, ସେ ଦୃଶ୍ୟ ଯେ ନ ଦେଖିଛି ସେ ବୋଧହୁଏ 
ବିଶ୍ବାସ କରିପାରିବ ନାହିଁ ।” 

ନାରୀମାନଙ୍କର ଲବଣ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପରବର୍ତୀ ସେବା 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ: ଆଇନ ଅମାନ୍ୟ ଆନ୍ଦୋଳନଠାରୁ ଭାରତଛାଡ଼ 
ଆନ୍ଦୋଳନ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ ଓଡ଼ିଶାର ନାରୀ ସ୍ବ।ଧୀନତା 
ସଂଗ୍ରାମୀମାନେ ଖଦୀ ଆନ୍ଦୋଳନ ଓ ଜାତୀୟ ଶିକ୍ଷା ଭଳି 
ସାଂଗଠନିକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ନିଜକୁ ନିୟୋଜିତ କରିଥିଲେ । 
ସେମାନେ ଅସ୍ପୃଶ୍ୟତା ନିବାରଣ କାର୍ଯ୍ୟ କରି ହରିଜନମାନଙ୍କ 
ଉନ୍ନତି କଳ୍ପେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥିଲେ । ୧୯୪୩ରେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ 
ପଦଯାତ୍ରାର ଦାୟିତ୍ଵ ମୁଖ୍ୟତଃ ନାରୀମାନଙ୍କ ଉପରେ ନ୍ୟମ୍ତ 
ଥିଲା । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଓ ଗ୍ରାମ ପୁନର୍ଗଠନରେ 
ମହିଳାମାନେ ବିଶେଷ ଭୁମିକା ନେଇଥିଲେ । ବହୁ ମହିଳା 


ମା ୭ % ଓ ମନା ( ୮୯୧ ) 


ଅଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ @©@ © @ ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳରେ ଦେଶସେବା କାମ ଅବ୍ୟାହତ ରଖିଲେ । 
ହରେକୃଷ୍ଣ ମହତାବଙ୍କ ଧର୍ମପନ୍ନୀ ସୁଭଦା ଦେବୀ, ସେ 
ସ୍ବାମୀଙ୍କୁ ସବୁବେଳେ ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମରେ ଭାଗ ନେବା 
ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଦେଉଥିଲେ । ଜାତୀୟବାଦୀ ନିଧିରାମ 
ବେହେରାଙ୍କ ପନ୍ଜୀ ମୂଷୀ ଦେବୀ, ଅନ୍ୟ ଜଣେ ଜାତୀୟବାଦୀ 
ଦାମୋଦର କରଙ୍କ ଭଗିନୀ ଅହଲ୍ଯା ଦେବୀ ଏହି 
ସମାଜସେବା ସଂଗ୍ରାମରେ ଯୋଗ ଦେଇଥିଲେ । ସୁଭଦ୍ମା 
ଦେବ1 ହରେକୃଷ୍ଣ ମହତ।ବଙ୍କ ସହ ଯେ।ଗରେ 
ବାଲେଶ୍ଵରଠାରେ “କର୍ମ ମନ୍ଦିରଂଟିଏ ଆରମ୍ଭ କଲେ । ଏଥିରେ 
ଉଭୟ ପୂରୁଷ, ମହିଳ। ଓ ବଳ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ1 
(ବାନରସେନା ) ମାନେ ଯୋଗ ଦେଇଥିଲେ | ପାଠପଢା, 
ସାହିତ୍ୟ ଶିକ୍ଷା ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ରଚନାତ୍ସକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଉପରେ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଗଲା । ରମାଦେବୀ, ସୁଶୀଳା ଦେବୀ, ମଙ୍ଗଳା, 
ଶୋଭା, ଗୋଦାବରୀ, ମାଣିକ, ତୁଳସୀ ଓ ଅନୁପୃର୍ଣା 
ପ୍ରଭୃତି ବରୀ ଅଞ୍ଚଳରେ “(ସେବାଘର” ସ୍ଥାପନ କଲେ । 
ସେମାନେ ସୂତାକଟା, ନିଶା ନିବାରଣ, ନାରୀ ଶିକ୍ଷା ଓ 
ଗ୍ରାମ ସଫାଇ ଇତ୍ୟାଦି କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥିଲେ । ଏପରି 
ଜନହିତକର କାର୍ଯ୍ୟରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହୋଇ ପାର୍ବତୀ ଗିରି 
ଓ ପ୍ରଭାବତୀ ଦେବୀ ବଡ଼ ଉତ୍ସାହର ସହିତ ଯୋଗ 
ଦେଇଥିଲେ । କୋକିଳା ଦେବୀ ଭଦୂକର ତାଳପଦା ଗାରେ 
ରହି ଅସ୍ପୃଶ୍ୟତା ନିବାରଣ କରୁ କରୁ ଯକ୍ଷ୍ମା ରୋଗରେ 
ପୀଡ଼ିତ ହୋଇ ଦେହ ତ୍ୟାଗ କଲେ । ସୁନାମଣି ଦେବୀ 
ବେରବୋଇ ଗ୍ରାମରେ ପଣ୍ଡିତ କୃପାସିନ୍ଧୁ ହୋତାଙ୍କ ସହିତ 
“ସେବା କୁଟୀର” ସ୍ଥାପନ କରି ଗୀର ଝିଅ ବୋହୂଙ୍କୁ ଶିକ୍ଷା 
ଦେଲେ । ଓଡ଼ିଶାର ନାରୀ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀମା ନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ବାଲେଶ୍ବର ଜିଲ୍ଲାର ଜାହ୍ନବୀ ଦେବୀ, କୋକିଳା ଦେବୀ, 
କୃଷ୍ଣପ୍ରିୟା ଦେବୀ, କ୍ଷେତ୍ରମଣି ଦେବୀ, ଗୋଦାବରୀ ଦେବୀ 
ପ୍ରମୁଖଙ୍କ ନାମ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ । 


ସ୍ବାମୀଙ୍କ ଦେହାନ୍ତ ପରେ ସୁଶୀଳ। ଦେବୀ 
ରମାଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରେରଣାରେ କଟକରେ ପ୍ରଚାରପତ୍ର ବାଣ୍ଟି 
ଜେଲ୍‌ ଯାଇଥିଲେ । ହରିଜନ ପିଲାଙ୍କ ଯନ୍ ନେବା, ପାଠ 
ପଢାଇବା, ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟସେବା କରିବା ସହ ସୂତା କାଟି ଖଦୀ 
ପ୍ରସ୍ଥୁତ କରିବା କାମରେ ଅନେକଙ୍କୁ ରୋଜଗାରକ୍ଷମ 


କରାଇବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିଥିଲେ । ଦେଶର ସ୍ଵାଧୀନତା 
ଦେଖିବା ପରେ ସେ ଇହଲୀଳା ସମ୍ବରଣ କରିଥିଲେ । 
ତାଙ୍କର ଅନୁଗାମିନୀ ଥିଲେ କୃଷ୍ଣକାମିନୀ ଦେବୀ । 
କୃଷ୍ଣକାମିନୀ “କଲିକତା ଆକାଶବାଣୀର ପ୍ରଥମ ଓଡ଼ିଆ 
କାର୍ଯ୍ୟକର୍ତା ଥିଲେ ଓ ସ୍ଵାମୀଙ୍କ ସହ ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମରେ 
ଯୋଗଦେଇ କାରାବରଣ କରିଥିଲେ । ଜେଲ୍‌ରୁ ମୁକୁଳିବା 
ପରେ ସେ ହରିଜନ ସେବାରେ ନିଜକୁ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିଥିଲେ । 


ଗାନ୍ଧିଜୀ ଅସ୍ମୃଶ୍ୟମାନଙ୍କୁ ହରିଜନ ଆଖ୍ୟା ଦେଇ 
ଅସ୍ପୃଶ୍ୟତା ନିବାରଣ ସମିତିମାନ ଗଢିଥିଲେ । ଓଡ଼ିଶାରେ 
ଏହି ସମିତିର ସମ୍ପାଦକ ଥିଲେ ସତ୍ୟ ନାରାୟଣ ସେନ୍‌ ଓ 
ରମାଦେବୀ । ଓଡ଼ିଶାର ବହୁ ନାରୀ ଏହି ସମିତିରେ ଯୋଗ 
ଦେଇଥିଲେ । ହରପ୍ରିୟା ଦେବୀ ନିଶା ନିବ।ରଣ 
ଆନ୍ଦୋଳନରେ ସକ୍ରିୟ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ । 


ନାରୀମାନଙ୍କୁ ସମାନ ରାଜନୈତିକ ଅଧିକାର 
ଦେବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତାବ: କରାଚୀ କଂଗ୍ରେସ ଅଧିବେଶନ 
ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥିବା ବେଳେ ସେଥିରେ ପ୍ରସ୍ତାବ ଗୃହୀତ 
ହୋଇଥିଲା ଯେ ସାମାଜିକ ମ୍ତର ବା ଶିକ୍ଷାଗତ ଯୋଗ୍ୟତାର 
ବାଛବିଚାର ନ କରି ନାରୀମାନଙ୍କୁ ସମାନ ରାଜନୈତିକ 
ଅଧିକାର ଦିଆଯିବ । ଏହି ଅଧିବେଶନରେ ସରୋଜିନୀ, 
ମାଳତୀ ଦେବୀ, ରମା ଦେବୀ ଓ ସରଳା ଦେବୀ 
ଯୋଗଦେଇଥିଲେ । ୧୯୩୧ ମସିହା ମଇ ମାସରେ 
ପୁରୀରେ ଏକ ନାରୀ ସମ୍ମିଳନୀ ଆୟୋଜିତ ହୋଇଥିଲା । 
କାନ୍ତକବି ଲକ୍ଷ୍ମୀକାନ୍ତଙ୍କ ଭଗିନୀ ଜାହ୍ନବୀ ଦେବୀ ଏହି 
ସଭାରେ ଅଧ୍ୟକ୍ଷତା କରିଥିଲେ । ଏଥିରେ କୁମୁଦିନୀ ଦେବୀ, 
କିରଣବାଳା ସେନ୍‌, ରମା ଦେବୀ, ସାବିତ୍ରୀ ଦେବୀ, ଯମୁନା 
ଦେବୀ, ରୋହିଣୀ ଦେବୀ ଓ ଚଞ୍ଚଳା ଦେବୀ ପ୍ରମୁଖ ଯୋଗ 
ଦେଇଥିଲେ । 


ପରବର୍ଷ ବାଲେଶ୍ଵରର ବାଗ୍‌ବୃନ୍ଦାବନ ପଡ଼ିଆରେ 
ଏକ ବିରାଟ ସମ୍ମିଳନୀ ଆୟୋଜିତ ହୋଇଥିଲା । ଡାକ୍ତର 
କୁନ୍ତଳା କୁମାରୀ ସାବତ ଏଥିରେ ଅଧ୍ୟକ୍ଷତା କରିଥିଲେ । 
ଅସହଯୋଗ ରଣକ୍ଷେତ୍ରରେ ଯୋଗ ଦେବା ପାଇଁ ସେ 
ନାରୀଜାତିକୁ ଆହ୍ବାନ ଦେଇ ଲେଖିଥିଲେ 


(୮୨) ୮୮୮ «9 9 ୫୭ ନ 


ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ @ ® ® ଆଗଷ୍ଟ - ୨୦୨୧ 


“ଆମେ ନାରୀଗଣ କୋଣରୁ ବାହାରି 
ଧରିବୁ ଅସହଯୋଗ ତରବାରି 
ଅହିଂସା ଅସହଯୋଗ ରଣାଙ୍ଗନ 

କର୍ମୀ ହୋଇ ବାହାରିବୁ ଜଣେ ଜଣ 
ମହାତ୍ଜା ଆହ୍ବାନ ଦେଇଛନ୍ତି ଆଜି 

ଆସ ମୋ ଭଉଣୀ ଦୁର୍ଗା ବେଶ ସାଜି ।” 


ଓଡ଼ିଶାରେ କଂଗ୍ରେସ ଅଧିବେଶନ ଆୟୋଜନ 
ପାଇଁ ସ୍ଵେଚ୍ଛାସେବୀ ତାଲିମ ଶିବିର ପରିଚାଳିତ ହେଲା । 
ପ୍ରଥମ ମହିଳା ମାଳତୀ ଦେବୀଙ୍କ ସମେତ ୮୮ ଜଣ ମହିଳା 
ଏହି ଶିବିରରେ ଯୋଗ ଦେଇଥିଲେ । 


୧୯୩୪ ମସିହାରେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ପଦଯାତ୍ର। 
ସମୟରେ ବହୁ ମହିଳା ତାଙ୍କୁ ଅନୁସରଣ କରିଥିଲେ । 
ଏହି ସମୟରେ ସଂଗ୍ରାମୀ ରବୀନ୍ଦ୍ର ଦାସଙ୍କ ପନ୍ନୀ ବିପ୍ଳବିନୀ 
ଗୋଦାବରୀ ଦେବୀ ତାଙ୍କୁ ବର୍ଣ୍ଣବୋଧ ପଢାଇଥିଲେ । 
୧୯୩୫ ମସିହାରେ ଭାରତ ଶାସନ ଆଇନ ପ୍ରଚଳିତ 
ହେବା ପରେ ପ୍ରାଦେଶିକ ନିର୍ବାଚନରେ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରି 
ସରଳା ଦେବୀ ବ୍ୟବସ୍ଥାପକ ସଭାକୁ ନିର୍ବାଚିତ ହୋଇଥିଲେ । 
ସେ ବାଲ୍ୟ ବିବାହ, ଯୌତୁକ ପ୍ରଥା, ପୋଇଲି ପ୍ରଥା ଆଦି 
ବିରୋଧରେ ଆଇନ କରିବା ପାଇଁ ବିଧାନ ସଭାରେ 
ବିଧେୟକ ଆଗତ କରିଥିଲେ । ପରବର୍ତୀ ନିର୍ବାଚନରେ 
ଲକ୍ଷ୍ମୀବାଇ ଓ ପ୍ରିୟମ୍ବଦା ଦେବୀ ବିଧାନସଭାକୁ ନିର୍ବାଚିତ 
ହୋଇଥିଲେ । 


ଅଗଷ୍ଟ ବିପ୍ଲବରେ ଓଡ଼ିଶାର ନାରୀ : ୧୯୪୨ 
ଜୁଲାଇ ମାସରେ ଞଓ୍ଵାର୍ଵା୦।ରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ କଂଗ୍ରେସ 
କାର୍ଯ୍ୟକାରିଣୀ ବୈଠକରେ ବ୍ରିଟିଶ ଶାସନର ଅବସାନ ପାଇଁ 
ପ୍ରସ୍ତାବ ଗୃହୀତ ହେଲା । ଏହା ପରେ ବମ୍ବେରେ କଂଗ୍ରେସର 
ଖୋଲା ଅଧିବେଶନ ଅଗଷ୍ଟ ୮ ତାରିଖରେ ଆରମ୍ଭ ହେଲା । 
ଏହି ଅଧିବେଶନରେ ଲକ୍ଷାଧିକ ସ୍ବାଧୀନତା ପିପାସୁ 
ଯୋଗଦେଇଥିବା ବେଳେ ଓଡ଼ିଶାରୁ ଅନ୍ୟ ପାଞ୍ଚ ଜଣ ତୁଙ୍ଗ 
ନେତାଙ୍କ ସମେତ ନାରୀନେତ୍ରୀ ମାଳତୀ ଚୌଧୁରୀ 
ପ୍ରତିନିଧିତ୍ବ କରୁଥିଲେ । ଏହି ଅଧିବେଶନରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ଡାକରା ଦେଇଥିଲେ, “କର ବା ମର” | ଏହା “ଭାରତ 


ଛାଡ଼ ଆନ୍ଦୋଳନର ସୂତ୍ରପାତ କରିଥିଲା । ଅଗଷ୍ଟ ବିପ୍ଳଲବରେ 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ କାରାବାସର ବାଉଁ। ନାରୀନେତ୍ରୀମାନେ 
ଓଡ଼ିଶାରେ ପ୍ରଚାର କଲେ । ମାଳତୀ ଦେବୀ ବମ୍ବେ 
ଅଧିବେଶନରୁ ଫେରି ସୁରେନ୍ଦ୍ରନାଥ ଦ୍ବିବେଦୀଙ୍କ ସହ ମିଶି 
ଏକ ଗୁପ୍ତ ସଂସ୍ଥା ଆରମ୍ଭ କରି ପୋଲିସଠାରୁ ଲୁଚି ସଂଗ୍ରାମ 
ଜାରି ରଖିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରିଥିଲେ । 


୧୯୪୨ ବେଳକୁ ଓଡ଼ିଶାରେ ସ୍ଵାଧୀନତାର ବାର୍ତା 
ଗା ଗହଳ ଓ ବଣଜଙ୍ଗଲ,ପାହାଡ଼ ପର୍ବତ ଘେରା ଆଦିବାସୀ 
ଅଞ୍ଚଳରେ ପହଞ୍ଚୁ ସାରିଥିଲା । ସ୍ଵାଧୀନତାର ସ୍ଵାଦ ଚାଖିବା 
ପାଇଁ ଜୀବନକୁ ବଳି ଦେବା ଲାଗି ମଧ୍ୟ ସଂଗ୍ରାମୀମାନେ 
ପଛାଉ ନଥାନ୍ତି । ଭଦ୍ନକ ବାସୁଦେବପୁର ଥାନା ଅନ୍ତର୍ଗତ 
ଇରମଠାରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରୀମାନେ ଲଗାତାର ସଭା କରୁଥିଲେ । 
ସେମାନେ ବାସୁଦେବପୁର ଥାନା ପୋଡ଼ିବାକୁ ଉଦ୍ୟମ 
କଲେ, ବାସୁଦେବପୁର ୟୁନିୟନ ପ୍ରେସିଡେଶଣ୍ବ୍ଙ୍କୁ ଇସ୍ତଫା 
ଦେବାକୁ ବାଧ୍ୟ କଲେ । ଏଥିସହିତ ଜମିଦାର ମାନଙ୍କୁ ନିଜ 
ପକ୍ଷ ସମର୍ଥନ ପାଇଁ ଅନୁ ରେ।ଧଧ କଲେ । 
୧୯୪୨ ମସିହା ସେପ୍ଟେମ୍ବର ୨୮ ତାରିଖ ଅପରାହ୍ଣନର 
ଛାତିଥରା କଥା । ଇରମ ମେଳଣ ପଡ଼ିଆରେ ୧୦ ହଜାର 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ଉପସ୍ଥିତ ଥିଲେ । ଅନେକେ ଥିଲେ ମହିଳା । 
ହଠାତ୍‌ ବ୍ରିଟିଶ ପୋଲିସର ଅତର୍କିତ ଗୁଳିଚୋଟରେ 
୧୯ ଜଣ ଟଳି ପଡ଼ିଲେ । ୫୫ ଜଣ ଗୁରୁତର ଆହତ 
ହେଲେ । ପଞ୍ଜାବର ଜାଲିଆନା ୱ୍ଠାଲାବାଗ ନରସଂହାରଠାରୁ 
ଏହା କୌଣସି ଗୁଣରେ କମ୍‌ ନହେଁ । ଗଣହତ୍ୟାର 
ଖଳନାୟକ ଡି.ଏସ୍‌.ପି କୁଞ୍ଜବିହାରୀ ମହାନ୍ତି | ପରିବେୱା 
ନାମ୍ନୀ ଜଣେ ନାରୀ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ସହିଦ୍‌ ହୋଇଯାଇଥିଲେ । 
ତାଙ୍କର ସ୍କତିସ୍ତମ୍ଭ ସେହି ନରସଂହାରକୁ ମନେ ପକାଇ 
ଜଣେ ନାରୀର ଦେଶ ପାଇଁ ଅପୂର୍ବ ତ୍ୟାଗ ବଖାଣୁ ଥାଏ । 
ଅଗଷ୍ଟ ଆନ୍ଦୋଳନ କାଳରେ ଦେଶର ଅନ୍ୟ କୌଣସି 
ସ୍ଥାନରେ ଏତେ ସଂଖ୍ୟକ ଲୋକ ସହିଦ୍‌ ହୋଇନଥିଲେ । 
ସୋନପୁରର ଜଣେ ମହିଳା! ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ସହିଦ୍‌ 
ହୋଇଥିଲେ । କାଇପଡ଼ା, କଳାମାଟିଆଠାରେ ପୋଲିସ 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀମାନଙ୍କ ଉପରକୁ ଗୁଳି ଚାଳନା କରିବାବେଳେ 
ରମାଦେବୀ ଓ ନବକୃଷ୍ଣ ଚୌଧୁରୀ ଘଟଣାସ୍ଥଳରେ 


ମା ୭ %› ଓ ମାମା ( ୮୩) 


ଅଗଷ୍ଟ ¬ ୨୦୨୧ @©@ © @ ଉକ୍ରଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ 


ପହଞ୍ଚୁଲେ । ପୋଲିସ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ନେତାମାନଙ୍କ ଅଣ୍ଟାରେ 
ଦଉଡ଼ି ବାନ୍ଧି ଘୋଷାରି ଘୋଷାରି ନେଉ ଥିବାରୁ ଶହ ଶହ 
ଜନତା ଏହାକୁ ବିରୋଧ କଲେ । ସେହି ସମୟରେ 
ସନ୍ନ୍ୟାସୀପୁରଠାରେ ଭାଷଣ ଦେଉଥିବା ଅନ୍ୟତମ ତୁଙ୍ଗ 
ନାରୀନେତ୍ରୀ ଅନ୍ନପୂର୍ଣ୍ଣା ମହାରଣା କାଇପଡ଼ାରେ ପହଞ୍ଚୁ 
ସମସ୍ତ ଗିରଫ ନେତାଙ୍କୁ ଛାଡ଼ିଦେବାକୁ ଦାବି କଲେ । ମାତ୍ର 
ପୋଲିସ ଶୁଣିବ କ'”ଣ, ଗୁଳି ଚଳାଇବାରୁ କେତେଜଣ 
ସେଠାରେ ଟଳି ପଡ଼ିଲେ । 


ଯୁବ ସଂଗ୍ରାମୀ ଲକ୍ଷ୍ମଣ ନାୟକଙ୍କ ବିରୋଧରେ ମିଛ 
ମାମଲା ରୁଜୁ କରି ବ୍ରିଟିଶ ସରକାର ତାଙ୍କୁ ଫାଶୀ ଖୁଣ୍ଟରେ 
ଝୁଲାଇ ଦେଇଥିଲା । ଏହି ଖବର ସମ୍ବଲପୁର, ବରଗଡ଼, 
କଳାହାଣ୍ଡି, କୋରାପୁଟଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଗଞ୍ଜାମ, ପୁରୀ 
କଟକ, ଭଦ଼କ, ବାଲେଶ୍ବର, ଯାଜପୁର ଆଦି ଅଞ୍ଚଳରେ 
“ଭାରତ ଛାଡ଼ ଆନ୍ଦୋଳନ” ତୀବ୍ର ରୂପ ନେଇଥିଲା । 
ରେଭେନ୍‌ସା କଲେଜରେ ଛାତ୍ରଛାତ୍ରୀମାନେ ବ୍ରିଟିଶ ପତାକା 
ଓହ୍ଲାଇ ତ୍ରିରଙ୍ଗା ଝଣ୍ଡା ଉଡ଼ାଇଥିଲେ । ଅନେକ ସ୍ଥାନରେ 
ସ୍କୁଲ କଲେଜ ଛାଡ଼ି ଶହ ଶହ ଛାତ୍ରଛାତ୍ରୀ ଆନ୍ଦୋଳନରେ 
ସାମିଲ ହୋଇଥିଲେ । ପରଦା ଆଢ଼ୁଆ ଳରୁ ବାହାରି ଓଡ଼ିଶାର 
ବହୁ ମହିଳା “ଭାରତ ଛାଡ଼ ଆନ୍ଦୋଳନ'”ରେ ସକ୍ରିୟ 
ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରି ଜେଲ୍‌ ଗଲେ । ଏମିତିକି ବହୁ ନବ 
ପରିଣୀତା ଓ ୧୪/୧୫ ବର୍ଷର କିଶୋରୀମାନେ ବି 
କାରାବରଣ କରିଥିଲେ । 


ସୋନପୁରରେ ଇଂରେଜଙ୍କ ଅତ୍ୟଧିକ ଖଜଣା 
ଆଦାୟକୁ ବିରୋଧ କରି ଶୋଭାଯାତ୍ରାଟିଏ ବାହାରି ଥିଲା । 
ଆଗରେ ସ୍ଳକୋଗାନ୍‌ ଦେଉଥିଲେ ଗୁରୁବାରୀ ମେହେର । 
ବ୍ରିଟିଶ ଫଉଜର ଗୁଳିମାଡ଼ରେ ସେ ସହିଦ୍‌ ହେଲେ । 
କୋରାପୁଟର ଦେବୁଗୀ ଅଞ୍ଚଳର ଦୁଇ ଆଦିବାସୀ ମହିଳା 
ମେସକା ସାନୀ ଓ ସୁବର୍ଣ୍ଣା ଲହରା । ସେମାନଙ୍କ ସ୍ଵାମୀ 
ଅଗଷ୍ଟ ବିପ୍ଳବରେ ସାମିଲ ଥିଲେ । ପୋଲିସ ରାତି ଅଧିଆ 
ଏମାନଙ୍କ ଘରେ ପ୍ରବେଶ କରି ଖାନ୍‌ତଲାସ କରିବାରୁ 
ଏମାନେ ପ୍ରତିବାଦ କରି ପ୍ରାଣ ହାରିଥିଲେ । “ଅଗଷ୍ଟ ବିପ୍ଳବ” 
ସମୟରେ ମାଳତୀ ଦେବୀ ଅଣ୍ଡରଗ୍ରାଉଣ୍ଡ ଆନ୍ଦୋଳନ 
ଜାରି ରଖି ବିପ୍ଳବୀମାନଙ୍କ ପାଖକୁ ଗୁପ୍ତ ସନ୍ଦେଶ ପ୍ରେରଣ 


କରୁଥିଲେ । ଗଞ୍ଜାମ ଜିଲ୍ଲାର ଲକ୍ଷ୍ମୀବାଭ, ଚମ୍ପାଦେବୀ, 
ହେମଲତା ଦେବୀ, ଶୋଭାବତୀ ପଣ୍ଡା, ସୁରଆମ୍ମା, 
ତରଆସ୍ମା ଆଦି ହୁଃସାହସୀ ମହିଳାଙ୍କ ଅବଦାନ 
ଅବିସ୍ମରଣୀୟ । ତରଆମ୍ମା ପାରଳା ଖେମୁଣ୍ଡିଠ।ରେ 
“ଭାରତ ଛାଡ଼ ଆନ୍ଦୋଳନର ନେତୃତ୍ଵ ନେଉଥିଲେ | ସେ 
ଅଢେଇ ବର୍ଷ କାରାବାସରେ ଥିଲେ । ଚମ୍ପାଦେବୀଙ୍କୁ 
ଭଞ୍ଜନଗର କାରାଗାରରେ ହଅ ମାସ କାଟିବାକୁ ପଡ଼ିଥିଲା । 
ସୀତାଦେବୀ ଖାଡ଼ଙ୍ଗା “ନାରୀ ପୋଷ୍ୟପୁତ୍ର”, “ନାସ୍ତିକ” 
“ପ୍ରାଚୀନ ପନ୍ଥା” ଆଦି ଜାତୀୟବାଦୀ ପୁସ୍ତକ ରଚନା କରି 
ସମାଜରେ ସଂସ୍କାରର ବାର୍ତା ପ୍ରଚାର କରିଥିଲେ । ପୁରୀ 
ଜିଲ୍ଲାର ବିମଳା ଦେବୀ, ମୂଷୀ ଦେବୀ, ଗୁଣମଞ୍ଜରୀ ଦେବୀ 
ଆଦି ସତ୍ଯାଗ୍ରହୀମାନେ ସ୍ମରଣୀୟ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି । 
ସୁନାମଣି ଦେବୀ ଗାଛଛିଜୀଙ୍କ ଶିଷ୍ୟା ହୋଇ ଦୁଇ ବର୍ଷ 
କାରାବାସ ଭୋଗ କରିଥିଲେ । 


ଭାରତର ମୁକ୍ତି ସଂଗ୍ରାମରେ ଓଡ଼ିଆ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ 
ନାରୀମାନଙ୍କର ଦେଶପ୍ରେମ, ସାଂଗଠନିକ ନେତୃତ୍ଵ, ଅପୂର୍ବ 
ତ୍ଯାଗ, ସହଯୋଗ ଏବଂ ଅବଦାନ ଅତୁଳନୀୟ ଓ 
ଅବିସ୍ମରଣୀୟ । ସେମାନଙ୍କର ଦେଶପ୍ରେମ ଓ ତ୍ୟାଗ ଦେଖି 
ଗାନ୍ଧି ମହାନ୍କା ବହୁତ ପ୍ରଶଂସା କରିଥିଲେ । ଏହା କାଳ 
କାଳକୁ ଉତ୍ତରପିଢ଼ିକୁ ପ୍ରେରଣାର ସ୍ରୋତ ହୋଇ ରହିଥିବ । 


ସହାୟକ ଗ୍ରନ୍ଥ 


୧. “ସ୍ବାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଓଡ଼ିଶାର ନାରୀ, ରାଜ୍ୟ 
ଜନସଂଖ୍ୟା ସାଧନ କେନ୍ଦ୍ର, ଓଡ଼ିଶା, ୨୦୦୧ । 

୨. ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ, ଅଗଷ୍ଟ- ୨୦୦୩, 

୩. ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ, ଅଗଷ୍ଟ- ୨୦୧୩, 

୪.ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ, ୨୦୧୭, 

୫.ଉତ୍କଳ ପ୍ରସଙ୍ଗ, ଅଗଷ୍ଟ-ଚ୨୦୧୮, ଓଡ଼ିଶା ରିଭୁ୍ୟୁ, 
ଅଗଷ୍ଟ- ୨୦୧୮ | 


ପ୍ଲଟ୍‌ ନଂ-୫୫୬/ ୩୭୫୧ 
କାନନ ବିହାର -୨, ପଟିଆ 
ଭୁବନେଶ୍ବର -୭୫୧୦୩୧ 


(୮୪) ୮୮ ଓ 9 ୭ 


